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कर कमलों 


प्रकाशकीय वक्तव्य 


जैसा कि हमने “वर्गोबाणी” द्वितीय भागा प्रकाशन फते समप 
संकेत किया था कि "भिष्य्म बर्शॉयाजोका जितना संझहन होता 
जायगा उसका प्रकाशन तीसरे चौये आदि भागोंके रूपसे प्रन्यमाटी 
द्वारा होता जायगा” इसके अनुसार प्रमण़नाओी बात है कि वर्णोचाणी 
तीसरे मायके प्रकाशित करमेफा सौमाग्य अति श्ीघ प्रन्यमालाको प्रात 
हो रहा है। इस तरह आव्कत्यागायों पाठकोंकों पृश्यपाद बर्णीजीरे 
उपदेशरा एक भौर सुयोग आात्मकल्याणके टिये प्राप्त दोगा । 

वास्तव आात्मकत्याणका साधन जीवनढ्ी पविश्नता है। ठेकिन 
जीवनक्ो पविन्नरता परावलम्थनमनपिते उन्मुक्त होकर अधिक से अधिक 
स्वाल्खनइृत्तिकों अपनानेसे ही हो सकती है। जिसके छिग्रे पर 
(पौदरिक ) बस्तुओंमें अनासक्तिड़ी भावनाकों अन्तःकरणमें स्थान देते 
हुए उनका ( पर वस्तुओोंक्रा ) यथाशक्ति त्याग करना आवश्यक है। 
चैसे तो वर्णीवाणीक्े प्रत्येक भागसे इसकी प्रेरणा पाठकोंक्रों मिलती है 
फिर भी तौसरे भागक्रो विशेषता यह है कि श्रीपण्डित पश्चाठाहजी 
"साहिल्याचाये सागखालोंडी सक्कपासे उनके द्वारा संकडित और 
संपादित पृज्यपाद वर्णीनीका दश धर्म उपदेशाद्ूत सी इसमें जोड़ दिया 
या है जो जनसमाजको झनासक्ति भावना और त्यागकी ओर अपम्रसर 
झोनेड़े ढिये अत्यन्त स्फूदि प्रदात करता है। श्रीपण्डित पत्नाछाहवी 
साहिस्याचायके इस प्रयक्ष और कृपाड़े छिये अन्यमराठा उनकी अतीय 
आभरी है। 

दक्ष घससे उपदेशारतके अतिरिक्त लीसरे भागके होप विपयोका 
*संकडन और संपादन प्रथम और द्वितोय भागके समाद औ विदा 


[ ३ )' 


नरेद्रजीने किया है । पाठक भ्री विद्याथीजीसे काफी परिचित हो छुके 
हैं अतः उनके विपयम मुझे विशेष कुछ नहीं कहना है। यही बात मैं 
श्री पंडित फूलचन्द्रजी सिद्धान्तशासत्रीके विपयर्मे भी कहना चाहता हैं । 
साथ ही इतना अवश्य कहूँगा कि वे ग्रन्थमाछाके सयुक्तमन्ती पदपर 
आसीन अवद्य है परन्तु में तो अन्थमाठा और पंडितजी दोनोवों 
शथक्‌ पथक्‌ माननेकों तैयार नहीं हूँ। वास्तवमें कार्यकी दृष्टिसे ग्रंथ- 
आला पंडितजीके अतिरिक्त कुछ गेप नहीं रह जाती है। 
इस समय भी मैं प्रत्यक्ष और अप्रत्यक्ष सहयोगियोके प्रति आभार 
अद््शित किये बिना नहीं रह सकता हूं । कारण कि उनके सहयोगके 
बिना, इसका सुचारु रूपसे प्रकाशित होना अशक्य था | 
श्री १०५ पूज्यपाद प्रातःस्मरणीय गुरुदेव वर्णीजी सहोदयके विषयसें 
मुझ जैसे व्यक्तिका प्रशसाके रूपमें कुछ रिखना शोभा नहीं देता 
जब कि इस सब प्रयज्के मूल सूत्रधार वे ही है। आध्यात्मिक जगतें 
ज़ो उच्चतम स्थान उनको प्राप्त है उसके कारण अन्तःकरणसे बार बार 
अही भावाज निकलती है-- 


“तब पादो मम हृदये मम हृदय तब पदहये लीन॑ । 
तिष्ठतु वर्णिमहोदय ०००७४ ७० ०० १) 


माननीय पाठकॉसे मै यही आशा रखता हूँ कि वे प्रथम व द्वितीय 
अागकी तर॒ह इस तीसरे भ्ागको भी समुचित रूपले अपनादेंगे । 


ता० २८-८-५४' | तु वेशीधर व्याकरणाचाय ह 
बीना भन्नी श्री ग० वर्णी प्रन्थमारा काशो। 


आपनी बात 


पूत्य वर्णीजके साहित्यसे भ्द्ा्ु पाठक सुपरिदित हैं। ट्विवीय 
भागी तरद्द तृतीय भाग के संककन भर सम्पादन करनेमें मैंने जो 
आनन्दानुभव किया चह वचनाजीत है। दोनों ही भागोंकी पैसी ही 
माँग औौर तृतीय सागक़ी उत्सुकतापूर्ण अतीक्षा--यह दोनों ही उसकी 
लोकप्रियताके प्रतीक है। यह छोकप्रियता सुप्ते इस भागकी तरद चहुरथ 
और पद्चए भागकों संकलित करनेकी प्रेरणा देगी ऐसा मेरा विधास है। 

प्रस्तुत भागमें की गई सामग्री पूज्य गुरुदेव श्रीमान्‌ पं० पत्ना- 
ढाठधी साहित्याचाय॑वसम्त' महोदय द्वारा सझलित व संम्पादित 
पूज्य वर्णीजीके सागरमें हुए अवचन इस पुस्तकों साह़ोपाह़ वबानेमे 
एक शुरु बरदानके रूपमें प्राप्त हुए है। बिना सद्लेत लिपिका सहारा 
लिये, तत्काछ बिना कुछ ठिल्ले, सन्दिरसे घर आकर समय मिलनेपर, 
वर्णीत्षीके प्रबचनोकों ज्योक्ता त्मों किपिवद्ध करना पूज्य गुरुदेवकी 
विल्झ्षण क्षमोपशम शक्ति द्वारा ही सम्भव था । इस पुण्य कार्येके लिये 
मैं उनका चिररूणी हैं। शेप सामग्रीमें पृज्य भ्रीको सन्‌ १९७७, ४८, 
७५०, ७३ की पैनन्दिनी तथा गयासें हुए प्रवचन अम्ुख हैं। 

पूज्य गुरुमण्डरका, जिसकी सत्िक्षा एवं शुभाशीवादसे इस पुष्प 
कार्यम सफलता मिली, श्रीमान्‌ पृल्म पं० फूछचन्दूजों सिद्धान्तशाद्रं 
महोदय जिनके नि स्वार्थ सहयोगतले पुस्तक सझ्कलम, सस्पादवम सभी 
प्रकारकी सहायता मिली तथा अन्य सभी प्रत्यक्ष, परोक्ष सहयोगियोंका 


आभारी हूँ भार भविष्यस इसी तरहकी कृपाका आकांक्षी एवं 
लिए कम मी है। | अल 


पूल्य वर्णो सन्तक्ली विमद्वाणी--वर्णो-वाणो'! से जगजनका 
फल्याण हो यही भावना है 
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कर्णो-वाणी 


[ कल्याण-छुटीर ] 





बर्गी-वाणी 


तृतीय भाग 
भन्ञलाचरण 
निकन्दो विद्यानां, सकलनिलयों धर्मतपसाम्‌, 
निधि! फस्याणानां गुणगगणचयः पूज्यचरणः | 
यतिस्थान वाचां कविवरगणानां अ्रमहर), 
गुरुषेर्णी पूज्यों भवतु भवतां नित्यसुखदः ॥ 


कल्याण-कुटीर 


१, सदा निमेल भावनाकी चेष्टा करो। परोपकारकी 
भावना भी आत्मोपकारसे अनुस्थृति रखती है। वातोसे न 
स्वोपकार होता हे न परोपकार होता है। कारयेमें उद्यम करनेसे 
स्थोपकार होता है। आजन्म गरपवादकी अपेक्षा एक मिनट भी 
उपयोग को निमेल बनाने का प्रयत्व वहु कल्याणकारक होता है । 
जिस दिन यह कारयेमे परिणत हो जावेगा अ्रनायास द्वी आत्म- 
कल्याण हो जावेगा | 

(११। १४७ ) 

२. जब तक मनुष्य अपने कतैब्यसे विमुख रहता है तब- 
तक आत्मोत्कपे करनेमे असमर्थ रहता है। कल्याणका मांगे 
अत्यन्त सरल और सन्निद्वित है परन्तु हम उप्ते अति दूर और 
कठिन मानकर निस्तर भयभीत रहते हैं । नाना प्रकारके मलुष्यों- 
के पास जाते हैं, उनकी सुभ्रपा करते हैं, मिलता बुछय नहीं, परन्तु 
आशा लगी रहती है। इस प्रकार जन्म गयों देते हैं। 

(२॥२। ४७ ) 
धर परकी निन्दाअशंसाम हप-विपाद करता अधम पुरुषोका 
कर्तव्य है | यदि कल्याण-मार्ग चाहते हो तो इन विध्नोको टालो। 
सिम ( २५। ३। ४७ ) 
किक हि. भाव होकर सम्पूणे उपयोग शास्त्र स्वा- 
ध्याः , गर्पचाद को सम्रथ्र मत दो 
कल्याणमे सहायक होगा | पी, यही हुनर 


(२०॥ ४ | ४७ ) 


| ! कल्याण-कुटीर 


५, अपना कल्याण करनेमें आपही शरण हैं। अन्यको 
। शरण मानना मोदी जीवोकी प्रणाली है | मोही जीव जो न करे सो 
अत्प है। 
। (२३१ ४। ४७ ) 
६. जो नियम करों पूर्वापर परामशे करके करो | यदि कोई 
! बिवेकी बुद्धिमान उसे अनावश्यक बतलावे तो त्याग दो। सर्वो- 
परि नियम तो यह है कि आत्माकों पर पदार्थोसे रक्षित रकखों। 
कल्याणकी उपादानता व अकल्याणकी उपादानता आत्मामे ही है 
अत; परकी निमित्तताको निमित्तता ही जानो | हृदयसे पदा्थोंका 
भनत करो, परकों समभानेकी अपेक्षा अपनेको समझाओ । इसीमे 
कल्याण है । 
(२५।४। ४७ ) 
७. अन्‍्तरब्बकी शुद्धिमे वहिरज्ञ शुद्धि कारण नहीं। वहिरज्ञ 
श॒द्धिकी उपत्ति भी अन्तरज्ञ कारणोंसे होती हे अतः जब अम्तरज्ञ 
मलिन है तब वहिरज्षमे भी आचार मलिन रहता है। वहिरज्ञमे 
जो त्रह्मचये पालन करता है उसको यह भय रहता हे कि भेरी 
आत्मा निन्‍्ध न कहलावे। जिनको निन्‍्दाका भय नहीं वे अना- 
चाससे नहीं ढरते | परमायसे जिनको आत्मकल्याण करना हे वे 
लोककी अपेक्षान करके ही आत्मह्वित मे प्रवृत्ति करते हैं । 
(२७। ४ । ४७ ) 
८. समागमरमं महान दु/ख है । यदि सुख चाहते हो तो इसे 
छोड़ो । कल्याणका मार्ग तो आत्मामे है। आत्मा एकाकी है, इसका 
फ़रोई दूसरा साथी नहीं । 
(१०।५। ४७ ) 
६. कल्याणका सागे अति सुलभ है। न॒ तो किसीसे श्रीति 
करो और न किसीसे अप्रीति करो। जब यह निश्चय हो गया कि 
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न तो कोई मेरा शत्रु है, न मित्र हैं तथ उन पदार्थेत्रि किसलिये 
सम्वन्ध रखना १ 


(२।६। ४७ ) 
१०. आत्माका कल्याण तो निरपेक्ष वृत्तिमे है। वह तो दूर 
रही, वहुत मनुष्य तो भ्रद्धासे भी शत्य हैं। अर 


११, यदि कल्याणकी कामना है तो निरपेत्ञ रहो। अपेक्षा 
करना ही संसारका कारण है। 
(९।६। ४७ ) 
१२, सभी आत्म कल्याण चाहते हैं परन्तु उन्हें अनुकूल 
उपदेश नहीं मिलता । वक्ता जो हैं वे यह चाहते हैं. कि विशिष्ट 
मनुष्य असन्न हो जॉय, जनता कहीं भी जावे । 
(२० ६ ।४७ ) 
१३. आजकल राजसी भोजन मिलता है, सात्विक भोजन 
नही मिलता । इसका मूल कारण हमारी दु्वेल्ता है, रसनेन्द्रियकी 
लम्पटता है। कल्याणका सार्ग तो निर्मेलता है । 
(२३१६। ४७ ) 
१४. मनुष्य प्रायः कल्याणमार्गेमें जाना चाहते हैं, परिस्थि- 
तियोँ बाघक हैं। यह भी हमारी दुर्बलता है। जवतक कपायोकी 
जातिसे हम परिचित नहीं निरन्तर दुःखोंके पान्न बने रहेगे। 
यदि कल्याणकी प्रवलेच्छा हे तव इन कपायोंको कृश करनेकी 
कोशिश करो | 
(९५। ६ ४७ ) 
१४. परिणाम ही कल्याण (नित्य सुख ) का वाधक है। 
विकार आत्माक्ा बह आच है जिससे आत्मा कभी रागी होता है, 
कभी देपी होता है, कभी चिह्रत होता है तो कमी हित होता है, 


[+.] 
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निरन्‍्तर आहुलित रहता है। अतः ऐसी भावनाकों अपनाओ जो 
यह विक्कत भाव मिट जावे | 
(२६। ७। ४७ ) 
१६. जो मनुष्य परको प्रसन्न करनेकी चेष्टा करता हे बह 
अपनेकी कल्याण पथसे दूर करता है । कल्याणका पथ तो निवृत्ति- 
में है। निन्वत्ति मागे बही है जो पर पदाथमे आत्मबुद्धि मिटावे। 
पर पदायेकी परिणति पराधीन है, उसे अपनाने की चेष्टा करना 
अन्याय है | अन्यायसे आत्मकल्याण होना कठिन है। 
(२४८४७ ) 
१७, कल्याणका मांगे त्यागही मे है। हम लोग जो कहते हैं 
यदि शर्तांश भी उसका पालन करें तब कल्याणका मार्ग सुलभ 
हो जावे 
(१५९४७) 
१८. संसार दु/खका पिण्ड है, इसमे कल्याणका मार्ग प्राप्त 
करना सरल नहीं ओर यदि जगतसे पीठ फेर ले तब सहज ही है। 
अभिप्राय ही तो बदलना है, वह स्वाधीनताकी वात है। स्वाधीनता 
स्व॒ृतन्त्रतामे है । 
(७१०४७ ) 
१६. बहुत मलुष्योंकी दृष्टिआत्मकल्याणकी ओर है परन्तु जो 
प्रयास है बह अतुकूल नहीं। परसे चाहते हे यही बड़ी त्रुटि है । 
इपे त्याग देवे आजही कल्याण पास है । 
न ( १०१०४७ ) 
२०. आत्मकल्यगकी चचोंतों सब करते हे और बढ़े-बढ़े 
#१२५ देते है परन्तु कल्याणमार्गमे गमन करनेवाले विरतले 
ही हे। 
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सुलभास्युवथोत्यिता पु 
“जनाधनाथ वाचाल॥ )। 
दलंभाह्नन्वराष्ट्रास्त जगदस्युनिहोष॑वः |५] हा! 
7] )॥ 
अथात्‌ वोलनेवाले मनुष्य और गर्जनेवाले भेघ चहुत हैं परन्तु 
अन्तरह्ञमे आए मेघ और मनुष्य जो संसारका उद्धार करनेवाले है 
बह वहुत ढुलेभ हैं। 
(३११४७ » 
२१९, समयका सदुपयोग कल्याणपथका साधक है । 
(१०१४८ ) 
२२. यदि अपना कल्याण करनकी वाब्छा है तो अपनेको 
परसे रक्षित रक्खो । परकोई तुम्दारी रक्षा करनेवाला नहीं है और 
न तुम्दी किसी की रक्षा करनेवाले हो । मनुष्य स्वयं आपद्दी अपना 
घातक है, ओर आपही अपना रक्षक हैं, केवल कल्पनाएं आकाश 
तरह है । 
(१०५४८ ) 
२३. कल्याणका मार्ग उसको श्राप्त दो सकता है जो प्रत्येक 
अवस्थाम सुखी रुताहु। 77 रद्द्ता 
अवस्थाभ उुला रहता ह 





( १४।५।४८ ) 
२४. मनुप्यजन्म कल्याणका कारण हू यह नियम नहीं। 
कल्याणका कारण ता आत्माकी रागादि रहित परिणत्ति है। आत्मा- 
का अहित न रागादि परिणति ह ओर न नारक पर्याय है और न 
तियंक प्वाथय हैं। आर ने भनुष्यपवाव हितकारी “हूँ और न 
टेयगति हितिकारी है। हितकारी तो यह है कि आत्मामे रागादि 
परिणनि न है । वत्तेमान मे जो जग रागावि हों उनमें आसक्त मत 
हे जिमले उसऊी सनन्‍्तान परम्परा न हो। 


($3६[४८ ) 


७ कल्याण-कुटीर था 


२५, कल्याणका मार्ग अन्यत्र नहीं, न तो तीथमें है और न 
मन्दिरों मे है, न पुराणोगे है, न सन्तसमागसममें है अपितु केवल 
मूच्छा छोड़नेमे है। 

जहाँतक बने, अपनेसे जो बने, उसे करो परकी अपेक्षा छोड़ो ॥ 
परसे न तो किसी का कल्याण हुआ न होगा। 

(३० । ७ | ४८ ) 

२६. श्रोताओंकों मनमानी सुना देना, अपनी प्रभुता जमाना 
पाण्डिल प्रदर्शन करना तथा हम ही सब बुछ् हैं? इत्यादि मनो 
विकारोंके होते आत्मकल्याणकी लिप्सा अन्धे मनुष्यके हाथमें 
दर्पण सदृश है। दूसरा मनुष्य उस दर्पणसे चाहे मुख देख भी 
सकता है परन्तु अन्धेको कोई लाभ नहीं। 

(२५। ८ | ४८ )' 

२७, कल्याणका मांग तो छुछ कठिन नहीं परन्तु उसकी 
ओर कोई लक्ष्य नही । हम कल्याण मानते हैं कि अपने अभिप्रायके 
अनुकूल परिणमन हो परल्तु ऐसा होता नहीं क्योकि जितने भी 
पदार्थ हैं वे सब अपने अपने द्॒व्यादि चतुष्टयके अनुकूल परिण- 
मते हैं । उन्हे अपने अनुकूल परिणमना सबंथा सम्भव हे | 

( रेप । ८ | ४८ ) 

श८. कल्याणका भागे कहीँ नहीं, उसकी प्राप्तिके अथ किसी 

व्यक्ति विशेषकी आवश्यकता भी नहीं। कल्याणका बाधक केवल 

अकल्याण है अतः अकल्याणका जो कारण है उसे न होने देना 
यही कल्याणका अवाधित भाग है। 

(१९ । १० । ४८ )' 

२६. कल्याण और अकल्याण दोनों ही स्वतन्त्र आत्माकी 
परिणति है। स्वतन्त्रका अथे यह है कि आत्मा ही इनका कर्ता है 
इनमे एक पर्याय तो विकारी है ओर एक अविकारी है। यही 
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दोनोंमे अन्तर है। दोनों हो पर्याय आत्माकी है, इनमे एक 
पर्याय उपादेय और एक हेय है। इसका कारण एक पर्यायके स्वत्व- 
में जीवमे आकुत्ञता होती है और एकके सद्भावमे मिराहुलता 
रहती है। आहुलता दुःखकी जननी है अतः जिन्हें दुःखसे वचना 
है वे इसो त्यागें। 
(११। ११। ४५ ). 
३०, संसारकी दशा जो हे वही रहेगी जिन्हे आत्मकल्याण 
करना हो वह इस चिन्ता को त्यागे तो अनायास कल्याणके पात्र 
हो जावेंगे। 
(३० | ११। ४८ ) 
३१. संसारमे जिनकी आत्मद्दित करना हे वे परकी समा- 
लोचना करना छोड़ें। केवल आत्मामे जो पिकार साव उतन्न होते 
हैं वे त्यागें। परके उपदेशसे कोई लाभ नहीं और न परको उपदेश 
देनसे आत्मलाभ होता है । 
(१२॥ १२। ४८ ) 
३२. यदि कल्याणमार्गकी इच्छा है तो सब उपद्रवोंका 
त्यागकर शान्त होनेका उद्यम करो | केवल लोकेपणाके जालमे सतत 
पढ़ो । कल्याणका अये है जो कामकरों उसे फिर न करना पढ़े! 
यही भाषना भाओ चाहे अच्छा काम भी क्यो न हो | 
(३१ | १९। ४८ ) 
३३, जो काय होता है उसकी उत्तत्तिका उ्पादान कारण 
“स्वयं वही द्रव्य होता है। प्रत्येक द्रव्य स्वतत्त्र है। हम अनादि 
फालसे कर्म वन्धनमे पढ़े हुए हैं, दाना प्रकारके आायोंसे लिप्त हो 
रहे हैं। वे माव रागादिक हैं इनका उ्पादान कारण आत्मा हे 
निमित्त कारण सोह कमेंका विपाक है। जिस कालमे रागा- 
“दिक होते हैं उस समय यह पर पदायेमे प्रीतिरप परिणमन करता 
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है और जब हेषका उदय आता है उस समय अप्रीतिरूप परिणाम 
का कर्ता होता है । इन परिणामोका मूल उत्पादक मिथ्यात्व है। 
मिथ्यात्वके उद्यमे यह जीव पर वस्तुमे आत्मीयताकों मानता है । 
यद्यपि पर द्रव्य न अपना हुआ ओर त था ओर न होगा किन्तु 
हमारी परिणति मोहबश इस असत्य मान्यताकों त्यागनेमे समर्थ 
नही। अतः जिन्हे कल्याण करना हो उन्हे सर्वप्रथम मिथ्या- 
दशेनका त्याग करना चाहिये। इसके त्याग होते ही पर पदाथों से 
रागद्वंप सुतरां प्रथक हो जाता है। (१।२।५१ ) 

३४, यदि आत्मकल्याण करना चाहते हो तो इन वाह्माड- 
स्वरोका प्रभुत्व देख इनसे प्रथक्‌ होनेकी चेष्टा करो। व्यथेकी 
प्रशंसामे पड़कर आत्माको बब्न्वित करनेका ढंग मत वनो | जितने 
भी प्रशंसा करनेवाले है समी आत्मतत्त्वसे दूर हैं। प्रशंसा कराना 
और प्रशंसाकी लालसा करना दोनो ही सहोदरी हैं । भगवानकी 
आज्ञा तो यह है कि यदि कल्याण चाहते हो तो न तो भूठी प्रशंसा 
करो, न कराओ | 

(२६। ४ । ५१ ) 

३५. भोन रखनेकी आवश्यकता ही नहीं, यदि परको अपना 
मानना छोड़ दो तो अनायास मनोव्यापार उस ओर नहीं 
जायगा | काय, वचन, सनके व्यापार स्वाधीन नहीं। अन्तरक्ञ 
कपायके अधीन इनके द्वारा आत्मग्रदेश चब्ल् होते हैं। कर्तृत्व- 
में मुख्य इच्छा कारण है। इच्छा, प्रयत्न तथा उपादान कारणका 
अपरोक्त ज्ञान होना चाहिये। जहाँ मोहका अभात्र हो जाता है 
वहापर काय, बचत आर मनका जा व्यापार होता है उससे पृथर- 
का संस्कार ही कारण हू । कहनका तात्पये यह है कि बदि कल्याण 
करनेकी अभिलापा है तो मन, वचन और कायके व्यापाराकों 
संसारका कारण न मानो । (१४।४७५। ५९ ) 
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१६. जितना अधिक वाह्य संस होगा उतना ही कल्याण- 
मार्गका विशेष होगा । कल्याण केवल आत्म पयाव है, जहाँ परके 
निमित्तसे भाव होते हैं वे सब स्व॒तत्त्व परिणतिके 
वाघक हैं । 

(३५॥ ६। ५३ ) 

२७. किसीकी कथाकों सुनकर सहसा विश्वास मत करो। 
अन्य कथाकी वात तो दूर रहौ धार्मिक सिद्धान्तोको श्रवणकर 
इहदापोह द्वारा निणेय करो । केवल अबणसे कोई लाम नहीं । श्रवण 
तो शब्दो द्वारा अत्यक्ष ही होगा, उन शब्दोंका वोध ही तो होगा। 
धट शब्दपे घटका बोध यदि तुमको यह ज्ञान है कि इसका 
वाच्यावे कम्मुम्रोतरादिमान घट है, तभी होगा अन्यथा नहीं । अथवा 
घट पदाथेका बोध हो गया उससे क्या लाभ हुआ ९ इतना ही 
लाभ हुआ कि घट विपयक ज्ञान होनेसे घट विषयक अज्ञान दूर 
हो गया। इसी अकार यह ज्ञान हो गया कि रागपदार्य परपदायमें 

रूप परिणात् होनेका नाम है। यह ज्ञान हमको रागसे 
उत्तन्न होनेवाली आकुलताको दूर नहीं कर सकता। इससे सिद्ध 
हुआ कि ज्ञान देना मात्र कल्याणका साथक नहीं । अन्यकी कथा छो दो 
सर्वाथसिद्धिके देव, लौकान्तिकदेव या सौधर्म स्तरगेका इन्द्र था 
अन्यसभी सम्पग्इष्टि जीव पदायेके स्व॒रूपको यथाथे जानते हैं परन्तु 
सम्यक्चारित्रके विना पद्ममगुण स्थानवाले तिर्यक लीवके समान 
शान्तिका आस्वाद नहीं पाते | अन्यकी कथा छोड़ो लिनके पूणे 
ज्ञान है, आयिकचासितर है, वे मनुष्य भी अमी संसारमें हैं। जब- 
तक सूच्मक्रियाप्रत्तिपाति ध्यान नहीं; ध्यश्रव होता ही रहता है। 
अतः जिनकी कल्याण करना है वे कपाय और योगको त्वागे। 
योग तो उतना बाधक नहीं जितना कपाय वावक है। क्रपाय भी 
उतना बापक नहीं जितना वाघक मिश्यात्र है। (३९ ६। ७३ ) 


११ कल्याण-हुटीर 


३८. यह विचार दृढ़तम होता जाता है कि कल्याणका कारण 
अन्य नही, आप ही हैं. क्योकि जब हम ही पापके कर्ता होते हैं 
और उसका फल एकाकी भोगते हैं तब स्वयं कल्याणके कर्ता भी 
हम ही हैं । 

(२२। ६। ५१ » 

३६, कल्याण अकल्याणका सम्बन्ध तो आत्माके शुद्ध और 
अशुद्ध उपयोगसे है। उपयोग नाम चेतन्यके परिणामका हे। 
जव चेतना किसी कार्यके जाननेका प्रयत्त करता है उसके पहिले 
जो उसका ज्ञान है उसही का नाम द्शनोपयोग है। अर्थात्‌ 
दशनोपयोगका नाम ही आत्माको जाननेका है। ज्ञानोपयोग ही 
का नाम पर पदाथंका ज्ञानमे आना है। जो परको जाने, आपको 

न जाने, उससे हमको क्या लाभ ९ 
(१।७।५१ ) 
४०, कल्याणका मा आपमे है और कल्याणभावका मार्ग 
भी अपने ही पास है। हम अपने हारा ही कल्याण और अक- 
ल्‍्याणका मार्ग अनादिसे अवतऊ मानते आये है| वहुतसे अर्थात्‌ 
बहुसंख्यक जीवतो इंश्वरको ही अकल्याण और कल्याणका कर्ता 
मानते है। यहाँ तक कहते हुए सुना गया हैं कि परमात्माकी 
इच्छाके बिना पत्ता भी नही हिलता। हम जो छुछ करते है उसी- 
की इच्छापर निर्भर है परन्तु जब पाप करते हैं तव हम उसे स्वृतन्त् 
करते हैं। इंश्बर पाप करनेकी भेरणा नहीं करता | वहुतसे मनुप्य 
कहते है कि जो छुठ् हम करते हैं कर्म ही कराता ह। कर्म ही 
आत्माकों अज्ञानी वनाता है। जब ज्ञानावरण कमका उदय आता 
है तव आत्मा अज्ञानी हो जाता है। कर्म ही ज्ञानी बनाता है। 
जब ज्ञानावरण कमेका क्षयोपशम होता हैं आत्मा ज्ञानी वन जाता 
है। कमे सुल्ाता और जगाता है जब निद्राबरण कर्मका उदय 
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आता है सोजाता है, जव निद्वावरण कर्मका क्षयोपशम होता हे 
तब जाग जाता है। इसी तरह सुखादि जितने काये होते हैं सद्ठे- 
दादि कर्तके उदयसे ही होते हैं। कर्म ही आत्माकों भिध्यादृष्ट 
बनाता है, जब मिश्यात्व कमेका उदय आता है आत्मा उस काल- 
में सिध्यादृष्टि हो जाता है। यह सब है परन्तु यह स्ेथा नहीं 
है। कायेकी उत्पत्ति उपादान और निमित्त कारणोसे होती हे। 
मिथ्यादशन अतत्त्वभ्रद्धानहप परिणाम है, इसकी उत्पत्ति आत्मामें 
होती है। उपादान कारण आत्मा है, मिथ्यादशनका जब विपाक 
काल आता है उस समय आत्मा स्वयमेद सिथ्यादशेन पर्यापरूप 
परिणमन कर लेता है। घास्तवमे कोई किसीकों जबरन नहीं 
करता किन्तु परिणमनकी विचित्रता देखनेमे आती है' अतः 
कत्पना होती है कि अमुक परिणमन अमुक परिणमनमे हैतु हुआ। 
तत्त्तदृष्टिसे पदा्थोका जो परिणमन हे चह परिणमन स्थतन्त्र हो 
रहा हे किन्तु जव परिणमन होता है, उस समय जो काल होता है, 
क्षेत्र होता है तथा जो द्रन्य होता है उन्हे हम कारण निहूपण कर 
देते हैं। जैसे श्रीबीरप्रभुकों जिस समय केबलप्नान हुआ उच्च 
कालको भी कारण कह देते हैं। जिस क्षेत्रमे हुआ उस चषेत्रको भी 
कारण कह देते हैं। अस्तु यह कथा बहुत है। 
(५, ९।६०। ५१) 
४१. आत्माका कल्याण आत्मासे ही होगा। अकल्याणका 
कारण निरन्‍्तर परको आत्मीय मानना है। 'पर पदाथका परिणमन 
परमें होता है? जब यह वस्तुस्थिति है तव हम जो परसे आत्म 
कल्याण करनेकी आशा करते हैं, नितान्त निर्मूत्र है पर्तु भोददी 
जीच यही करते है! 


मटका (१३।१०) ४७१ ) 
४२. अति चचाह्ारा श्रेयोगमार्गकी प्राप्ति अतिदुलंभ हो 
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जाती है । कल्याणेका मांग तो निर्मल परिणामों में होता है। 
(१५। १० | ७५१ ) 
४३. समयविभागके अनुकूल प्रवृत्ति करो, केवल परके 
साथ व्यवहार करनेसे आत्मकल्याण न होगा | 
(१५। १० | ५१ ) 
४४. अधिकांश मनुष्य अपना हित चाहते हैं परन्तु अनुकूल 
प्रवृत्ति नहीं करते । परपदार्थोंके संग्रह करनेमे निरन्तर व्यप्र रहते हैं 
और इसी व्यप्रताके आवेगमे पूर्ण आयुको व्यतीत कर देते है । 
( २४। १० | ५१ ) 
४५. कस्याणकासागें अ्रतिसुगम है केवल मनोवृत्तिकों सरल 
और स्वच्छ बनानेकी आवश्यकता है। 
(७। १३ । ५१ )' 


आत्म-चिन्तन 

१. एकबार तो यथाथे ज्ञान करो। फिर चाहे तुम्हारे जो 

उपयोगमे आये वही करो, परन्तु एकबार अपना स्पत्व पहिचानों। 

उसके द्विये अपने उपयोगको एकवार परसे अपनी ओर ले जाओ 

परकी सत्ताको अपना मानना ही इसका कारण है। यह कैसे छूटे 

इसके लिये दृढ़ संकल्प करो। ऐसा संकल्प करो कि उसमे अलु- 
तीणे न होओ। 

(१५ | १। ४७ ) 

२. 'सिमयका सदुपयोग करो? यह लिख देना जितना सरल 

है उसे कार्येमे परिणत करना उतना ही कठिन है। हम लोग इतने 

विकस्प करते हैं जिनकी गणना असाध्य है, जिनमे कोई सार नहीं 
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और न उत्तका विषय ही सिद्ध हो सकता है. परन्तु न जाने कितने 
फह्मपका सद्चय अन्तरझ्मे है जिसे उद्धार होना कठिन है। 
(११। १। ४७ ) 
3, किसी से विशेष परिचय मत करो! यही शांसत्र को 
आज्ञा है परन्तु आत्मन्‌ | तुम इसका अनादर करते हो अतः 
अनन्त संसार पात्र होगे। तुमने आजतक जो दुःख पाये उनका 
स्मरण शब्बोके सदृश दुःखदायी है परन्तु तुम इतने सहिष्णु हो 
गये हो कि अनन्त दुखोके पात्र होकर भी अपने आपको सुखी 
मानते हो । 
(२१५। १ । ४७ ) 
४, समयकी अवहेलता करना आत्माके उत्तपेका घात करना 
है ।उत्कपेस्ते तात्पर्य निज परिणतिसे है ।उत्कपे और अपकर्प व्यव- 
हार मोहनिमित्तक हैं, आत्मामे तो ज्ञातृत्व दृश्त्व है। इसको छोड़- 
कर जो वैमाविक भाव आत्मामे होते हैं ने ही भाव त्यागने योग्य 
हैं। जो भाव हो गया उसका त्याग होना अशक्य है, वह भाव न 
हो यही भावना भ्रेयस्करी है । 
(२३।१। ४७ ) 
५. संसारमे जहाँ स्वार्थ हे वहाँ उससे परोपकार होना 
असस्मव है। जो मिला सो स्वार्थी मिला। इसका अर्थ यह है 
कि हम स्वयं स्वार्थी हैं इसीसे हमारी दृष्टि मे परार्थ नहीं दीखता। 
हम स्वये अज्ञानी हैं अतः संसार हमारी दृष्टिमे विपरीत भासतता 
है। जिनने आत्महित नही किया वे मनुष्य नहीं पु हैं । 
न सा । 
«» जसास्स वन्चनका काए प च धर 
महाउभावोकी जिल्होंने परिगदस्ते ममता त्याग श परिणाम 


१५ भात्म-चिन्तर 


गति विचित्र है, यही भाव हुए.कि सब त्याग कर निह्नन्दर 
हो जावे। ' 
े (१४।३। ४७ ) 
७, प्राताकालका समय स्वाध्यायमे ही लगाना चाहिये और 
जहाँ तक बने परके सम्पर्कसे बचनां चाहिये! बहुत काल वीत 
गया आत्मावल्ञोकनकी कथा तो बहुतकी परन्तु वह कया है इसकी 
गन्ध भी नहीं आई। कहने और करनेमे महान अन्तर है अथवा 
आ।्न्ञान होनेसे भी क्या लाभ यदि राग-द्वेष-मोहकी कालिमा न 
गयी । जानना सुखका हेतु नही रागद्ानि सुखका हेतु है । 
(१३।४। ४७ ) 
८. है आत्मन्‌। अवतो नित्र हितमे लगो। केवल इन 
प्रपन्नोमे पढ़कर क्यो अपने मार्गेसे च्युत हो रहे हो ! जब हम 
अपनी परिणति पर विचार करते हैं. तव सबसे वड़ा दोप यह पाते 
हैं कि अपनी निन्‍्दा सुनकर विषाद और प्रशंसा सुनकर हरका 
अनुभव करते है । 
(१।६ ४७ ) 
६. हे प्रभो। जिसमे जगतका कल्याण हो वह भाव मेरा 
हो। मैं एसा निर्मल हो जाऊँ कि एक दिन आपसे भी निरपेत्ञ 
रहना पढ़े | मै तो यह चाहता हूँ कि वह भाष भेरे हों जो आपके 
सहृश हो जाऊँ अथात्‌ संसार बन्धनसे छूट जाऊँ। 
* ( १०। ६ । ४७ ) 
१०, भोहमे मनुष्य उन्मत हो जाता है। तुम्हे तो थकान ही 
आती है पर वास्तवमे अभी तुम मोहके चक्रसे छूटना नहीं 
चाहते | 
(२६। ६। ४७ ) 
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११, परिणाम ही कल्याण (तित्य सुख) का वाघक है। 
विकार आत्माका वह भाव है जिससे आत्मा कभी रागी होता हैं, 
हपी होता है, कर्मी बिक्ृत होता है, कभी द॒र्पित होता है, तो कभी 
निरन्तर आहुलित रहता है अतः एसी भावनाको अपनाओ कि 
यह विक्ृत भाव मिट जाबें। चहुत आयु हो गई परन्तु आत्म- 
तत्ततको निमल न किया। 

(२६। ७ ४७ ) 

१९. चहततो संसार है, इसमें बिरले ही सत्पुरुष इंते हैं जो 
आत्माकी ओर तह्य देवें। लक्ष्य देकर भी तद्रप रहना अत्ति 
कठिन है। कोई रहे, न रे, प्रथम तुम तो अपना लक्ष्य 
स्थिर करो । 

(१९।८। ४७ ) 

१३. शक्तिके अनुकूल ब्रत करो, वात बहुत सामिक है। 
हमको भी यही उचित हैं. परन्तु हमको आजतक पता नहीं चला 
कि इसमे शक्ति कितनी है? शाद्धमे प्रतिदिन पढ़ते हैं कि झात्मामे 
अचिन्त्य शक्ति है परतु हम इतने कायर हैं कि क्षणमात्र भी राग 
छोड़ने में असम हैं | 

(१।९। ४७ ) 

१४. जिन्होंने अपनेको समा उन्होंनेसव समझा और 

जिन्दोने अपनेको नहीं जाना उन्होंने छुड नहीं लाना | 


“एक्षोमावः स्वेथा येन ६४५, सर्वेभावाः स्ंधा तेव दशः [! 
अतः अपनेका देखनेकी परमावश्यकता है 

(२६ । ९। ४७ ) 

१५ आज़ नवीन वर्षका आरम्भ होता है, यों ही समय 

वीतता जाता ह परन्तु हमारी प्रकृति कल्याणमार्गक्ी ओर नहीं 


१७ आत्म-चिन्तन 


जाती, केष॒ल रूढ़िफे दास वन रहे हैं ओर यही संस्कार हैं जो 
अनादिसे आत्मामे लग रहे हैं । 
(१।१। ४८ ) 
१६, हम मोहीजीव निरन्तर परपदार्थोंकी गुण दोप विवेचना 
करते हैं, अपनेको नही जानते, केवल बाग व्यवहार मात्रसे सन्तुष्ट 
हो जाते हैं | 
(२३। ३ | ४८ ) 
१७, अनम्तानन्त तीथेड्ुर हो गये वे भी संसारका उद्धार 
नहीं कर गये तव हम शक्तिद्ीन अल्पज्ञ क्या कर सकते हैं ९ 
(१९।२। ४८ ) 
१८. मनुष्योमे वह शक्ति है फ़ि द्रव्यादि सामप्रीके द्वारा 
सब परिप्रहके त्यागी हो सकते हें परन्तु मोहके द्वारा मै इतना 
अशक्त हो रहा हूँ कि गृहवास छोड़कर भी स्वात्मकल्याणके मार्ग- 
से दूर हूं। यद्यपि मुझे दृढ़ श्रद्धा हे कि मै चेतन द्वव्य हूं, और 
साथमे यह भी दृढ़ श्रद्धा है कि अन्य कोई कल्याण न करेगा 
( १-। ३। ४८ ) 
१६. बस्तुतः कोई किसीका नहीं? इस बाक्यकों गल्पवाद- 
में न लाओ, कतेव्य पथमे लाओ। 'परायेघरका भोजन इसमें 
बाधक है? इस कल्पनाकों त्यागों। न तो कोई बाधक है और न 
साधक है। आत्मीय परिणति ही वाघक और साधक है। 
(९। ३। ४८ ) 
२०. हम लोगोमे सबसे महन दोष यह आ गया है कि 
किसीकी बैयावृत नही करना चाहते, ग्लानि करते है, सम्यक्तके 
अज्ञमे जो निजुगुण्सा गुण है उसका आदर नहीं करते । 
(११। ३। ४८ ) 
२ 


त्रणी-वाणी १८ 


२९१, है प्रभो आत्मन्‌। आन छुट्क दीज्षा जेता हैँ, तू. स्व 
ही सब झुछ है, शान्तिसे काये करना | हे 
(१७ । ३ । ४८ ) 


२०, हमने आजतक अपनी दया नहीं पाली । अपनी रक्षा 

न करना इसका अथ यह है कि हम यही कहते हैं. 'जीघोकी रक्षा 

करो! परन्तु लीबोसे अपनेको प्रथक्‌ सममते हैं। अन्यथा क्रोघा- 

दिक कपायोंसे अपनी रक्षा करते। भ्रात्माकी परिणति जब ऋषघसे 
संतप्त होती है तव इसे चेन नहीं पड़ता । 

(२६। ३। ५१ ) 


२३, परमाथेसते हमने स्वरूपकों नहीं समझा, यदि सममो 
होता तो कद्ापि परको नहीं अपनाते। अनादिकातलसे विश्रम- ' 
ज्ञानके वशीभृत होकर जैसे कोई रख्जुमे सर्पकी भ्रान्तिसे भयभीत 
हो जाता है इसी प्रकार हमारी भी दशा हो रही है! शरीरकों 
निजमान, उसकी परिणतिको निजमान का बनते हैं, जहाँ कर्तापन 
आया वह्दों गा ४ ही ०48. कक सर्वप्रथम 

फंतापत्त सा ) जहाँ 
कोन न को सर कर 6 2 नम 


(५) ५। ७१ 
२४, हम इतना पुरुषाये कर सकते हैक आत्मीय जाई 
विश्वुद्ध करनेमे आनाकानी न करें। हमारे अन्तरद्मे एकदोप नहीं; 
इतने दोप हैं कि उनकी गणना हमारे ज्ञानकी विपय नहीं | एक ओर 
हम कहते हैं. कि हमने छुछ सहों किया परन्तु दूसरी ओर प्रशंसा- 
की अन्तरद्ज घासना स्थाव बनाये अपना काम कर रही है | यदि 
तुम्दारे कईेत्व भाव न था तो फत्रकी इच्छा कैसे ! स्वयं कहेंगे-हुम 
क्या जानते हैं ९! परन्तु सवेक्न होनेका दावा करते हैं! संसारको 
तुच्छ मानते हैं, जो झुछ है हमारे पास ही है। 
(१५ ५। ५१ ) 


१९ आत्म-चिन्तन 


२५. परमात्माक्रे ज्ञानमें सब पदाथ आते हैं, इससे बहुतसे 
मनुष्य सन्तोषकर लेतेह-'क्या करें, ऐसाही होता था? यह सिद्धान्त 
बहुत ही सुन्दर है परन्तु इसका यथा उपयोग नहीं होता । यदि ऐसी 
श्रद्धा है तव काये होनेपर पश्चात्ताप क्‍यों करते हो ९ क्या करें, वड़ी 
भूल कर हम भूलको अपनी सानकर भी उसे त्यागनेकी चेष्ट 
नहीं करते। 


(२६। ५। ५१ ) 
२६. शान्तिका रस अभी तक नहीं आया, यदि आया 
होता तब उसकी प्राप्तिका उपाय न करते। हम केवल जगतकी 
निन्दा और प्रशंसामे दृष्टिदान रखते है। जहाँ प्रशंसा हुई वहाँ 
प्रसन्नता और जहाँ निन्‍्दा हुईं वहाँ अग्रसन्नताका अनुभव करते हैं 
अतः जहॉपर यह व्यवस्था है वहाँ शान्ति रसका आस्वाद तो 
दूर रहे उसकी गन्ध भी नहीं आ सकती। 
हु (३०।७।५१ ) 
२७. जब अपने स्वरूपको विचारते है तव सिवाय जाननेके 
जुछ भी नहीं आता। चाहे हम दुःखका वेदन करें, चाहे सुखका 
वेदन करें, चाहे अन्यका वेदन करें, सिधाय वेदनके और ढुछ नहीं 
आता। इससे आत्मतत्त्वको यदि ज्ञानमात्र कह देखें तव कोई 
क्षति नहीं। केवल ज्ञान ही पदाथे नहीं, यदि ज्ञान ही होता 
तव अन्यका वेदन कैसा ९ 
(९। १०। ७१ ) 


आलतर्त 


१. आत्मा यद्यपि अमूर्तीक चेतना द्रव्य है फिर भी पुदुगल- 
के साथ इसकी ऐसी रिनिग्धता हे कि दूर होता कठिन है। 
(३।॥५। ४७ ) 
२. आत्मामे अचिन्त्य शक्ति है। उसके सदुपयोग ओर 
दुरुपयोगसे ही यह संसार और मोक्ष दोनोके भार्ग चल रहे हैं। 
सदुपयोगमे अन्यके सहायकी अपेक्षा नहीं पढ़ती, टुश्पयोगमे 
पदार्थान्तरोकी अपेक्षा पड़ती है। दुरुपयोगसे तात्पर्य शुभाशुभो- 
पयोगसे है। सदुपयोगसे तापये निन परिणतिसे है। शुद्ध द्रव्यके 
परिणमनकी विशेष अवस्थाका नाम ही निज परिणति हैं। 
(५।५। ४७ ) 
३. आत्मापर अधिकार रखना प्रत्येकका काये नहीं । 
(७।५। ४७ ) 
४. लोकमे इस विषयकी वहुत अधिक चर्चा र्ती है कि 
आत्मतत्त क्या है? इसके अथे पढ़े-बढ़े पुराण और तके- 
शास्रका अध्ययन करते हैं फिर भी आत्मतत्तवमें सन्देह रखते हैं | 
मेरी तो यह समझ है कि आत्मतत्त्वकी पहिचान आरायः सबको 
रहती है अन्यथा अनुकूल कथामे हषे ओर प्रतिकूल कथामे विषाद 
नहीं होना चाहिये | 
५. (२१।८।४७ ) 
५. आत्मा एक ज्ञानवान्‌ दव्य हैं। ज्ञानमे जाननेकी शक्ति 
है। उसके द्वारा हम पदाथोका परिचय करते हैं परन्तु मोहसे इश- 
निष्ट कटपना करते हैं । 
(२३।१० | ४७ ) 


२१ बात्मदत 


६. आत्मामे अनन्त शक्ति है. परन्तु उसका विकाश होना 
चाहिये। घिकाशके लिये परकी आवश्यकता नहीं प्रत्युत परके 
त्यागकी आवश्यकता है। 

(३। ११ । ४७ ) 

७, कोई भी शक्ति आत्मस्वभावकी घातक नहीं, तुम स्वयं 
घातक मत बनो । 

(१५। ३२ । ४८ ) 

८. आत्मा ज्ञानगुणवात्रा है, वह गुणही आत्माके अस्तित्व- 
को जनाता है। उसकी महिमासे ही आत्मा पर पदार्थोसे भिन्न 
है । यदि उस गुणकी पहिचान न हुईं तब तुम छुछ नहीं कर 


सकते। 
(१९। ६। ४८ ) 
६. चतुथे पद्नम कालसे छुछ तत्त्व नहीं। आत्मा जब चाहे 
तब इस जघन्य कालमे भी श्रेयोमागंका पात्र हो सकता है। 
आत्मामे जो विभाव भाष होते हैं उन्हे अनात्मीय समम ऐसी चेष्टा 
करे कि उत्तरकालमें वे नहोवें | जिस कालमे यह होबें उन्हे रागादिः 
आबकर अपनानेकी चेष्टा न करे। वह भी संभव नहीं, रागादि 
परिणाम ही तो विभाव हैं । 
( १२। ६। ४८ ) 
१०, आत्मा एक चेतन द्रव्य है। इससे अतिरिक्त तुम्हारे 
* ज्ञानमे जो भी विषय आता है अचेतन है। इन दोनोका अनादिसे 
सम्बन्ध चल्ना आ रहा है। यह दो पदाथे हैं, दोनों मिलकर 
तादात्य सस्बन्धसे एक नहीं होते | गुण-गुणीका तादाल्य होता है. 
दो दृव्योका तादात्य आजतक न हुआ और न होगा। मोही 
जीव दोनोंका वन्ध देख दोनोमे एकताका अनुभव करता है। जैसे 
“एक तोला चॉदी और एक तोला सोना दोनोको गलाकर एक पिंड 


कक है. 
वर्गोलाणी ३ 


उत्ता दिया वाबे, उस अवस्थान देखनेवाता दोनोको एक पिण्ड 
पर्यायमे देखेगा न से श्र मब्णे कहगा, नश्वद्र वादा है काया 
क्ितु धशुद्न सोता ही व्ाब्धार करेगा। यध्पि बस पिण्डम की 
सोना है वह सोना ही है. चोद नहीं हुआ और चाँद सोना भी 
नहीं हुआ। एक तोता सोना आए एक तोता चद्ी उस पिण्डद 
है। वाजासमें उन पिम्डको बेचा जाबे तव रनगल्ा जहर इसको 
मुल्य यदि २००) तोता सोनाका नाव है तव १५००) वाली देगा। 
तब दो तोलेक २०५) ही तो मित्ेंगे। अत. निद्र दाता हक्ि द्रव्य 
इंप्िने सोना धनना ही था दितना पहिल था। दन्वाउस्थाम 
चादीके मेहे वसके ता हुपादि गुण थे वे जिक्रत हो गय। बसी 
6रू आतलाक भी पुदगलतत्यके साथ वन दानते वाता ध्टा जी 
उसके सव्भाव थ वह सोहादि रूप परिन गया | 
(+५।४।४१ ) 
१९. संताझं जड़ नी मक्ति एसी नहीं जो आत्माका छुधार 
ओर विगाइकर सके। बह अपने परिणारोंत्रे दी अपना शत्रु 
ओर मित्र हे जाता है। झाप ही आप अरना श्रेणनाग ओर 
दिपयंद मार्ग दना लेता है, अन्य तो निमित्त सात हैं। अचेंतन 
पदायेमें नही प्रक्रिया है किन्तु इसमें अभिताव व चेननता नहीं 
परूतु परिगमद शील बह भी हू। जेधे हुतालक निमित्तका पाकर 
मिटटी घटकप हुई । देखनवालेको यह प्रतीद होता ह कि कुन्मसार- 
ने घट यनावा, पस्मायेसे अनन्त व्याप्ण्व्यापक भाष्कर सृत्तिकछा 
ही घट रूप परिणती आर मृत्तिका ही कतृश पयावन साथ तादा- 
लय उन्दन्यजर अनुस्यून हू। वाह्य ब्याप्य-व्यापल्न सावके करा 
कलशकी उसत्तिके अनुद्धत व्यापाजा इन्मछर कर्ता हू आर 
इसे दो तोगका उसयोय होता है च्सक्को पान ऋतेगत्मा जो 
» अन्‍्मझाए ३ उमन तम्जन्य जो तृप्रि हुई उसका इत्ाल भाक्ता है 


रै३े आस्मतत्त 


परन्तु लोगों द्वारा ऐसा।व्यवहार होता है कि छुल्लाल घटका करता 
है ओर उसका भोक्ता भी है। ऐसी लोकिक जनोंकी रुढ़ि है, यही 
व्यवस्था सव्वेत्र हे। वास्तवमे अनादिकालसे जीव परपदाथ्थके 
सम्बन्धसे वन्धरूप अवस्थाकों धारण करता है ओर अनादिसे 
मोहका सम्बन्ध है | इससे निजमे परके माननेका व्यामोह है और 
, बही मोह संसारका कारण है। इसके मैटनेके लिये इतने मत 
संसारमे हैं कि उतका एक पुराण बन सकता है । 
(२९। ४। ५१ ) 
१२, आत्मा अचिन्त्य शक्ति वाला हे चाहे वह किसी पर्याय- 
में हो। गुणोंके विकाशमे अन्तर हो सकता है परन्तु गुणोंकी 
सत्ता जितनी सिद्ध भगवानमे हे उतनी हो एक निगोदके जीवमे 
है केवत विकाशकी विभिन्नता दी भेदका कारण है। 
जिस माता पितासे वालक उत्पन्न होता है उसीकों अपना 
मानता है। उसमे माताका तो पुत्रोपत्तिमे साक्षात्सम्वन्ध है 
क्योकि यह माठउदरमें ही गर्भधारण करता है और इसकी वृद्धिका 
मूल कारण पिता है। यद्यपि पिताके वीये बिना गम धारण नहीं 
होता परन्तु गर्भधारण वाद पिताकी आवश्यकता नहीं रहती, माता 
ही के द्वारा इसकी वृद्धि होती हैे। जब तक यह गर्भमे रहता है 
तव तक तो अबुद्धि पूवेंक इसका पोषण होता है परन्तु जब गर्मसे 
निकलकर बाहर आता है तथ माताके स्तनजन्य दुः्धकों पीकर 
बृद्धिंगत हो जाता है। पश्चात्‌ अन्नादि द्वारा इसकी वृद्धि होती है। 
ऐसी सब बालकोकी व्यवस्था हे। जिन वालकोकों समागम 
अच्छा हुआ वे अच्छे हो जाते है, जिन्दे समागम अच्छा न मित्ा 
वे जधन्य प्रवृत्तिके हो जाते हैं | 
(९१५।५१ ) 
१३, आत्माको ज्ञानमात्र कहा, इसका तालये यह है कि 
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आत्मा अनन्त गुणोका पिण्ड है। ज्ञान गुणकों तवाग शेष गुम 
जामन परिणमनसे शूय हैं। आन गुण ही एक ऐसा है जो स्वपर 
प्रकाशक है अतः आते आनातिरिक्त मितने गुण हैं वे मरति- 
आसमान होते हैं। तथा ज्ञान भी प्रतिमासमान हो रहा है। 
यही सिद्धान्त सबके प्रत्यक्ष द। इसीसे आत्माकों आनमात्र 
वहा है। यह सिद्धान्त निर्दिवाद दे कि आत्मा आनादि गुणोका 
पिण्ड है और वे गुण परस्परमे सिन्न भिन्न स्वरुपकों लिये 
हैं, एक गुणका परिणमन दूसरेसे नहीं मिलता | जैसे एक 
आममे रुपादि गुण हैं, कोई विज्ञान ऐसा नहीं जो रुप- 
को रस, गन्य, स्पशेसे प्रथद्ू कर दे किन्तु इच्द्ियजन्य तताममे 
नह शक्ति है जो रुपादिकों प्रथक प्रथक विश्लेषण करके दिखा 
देता है। इसी प्रकार क्वानादिगुणोकी भिन्न दशा देनेकी शक्ति 
ज्ञान दीमे है। जब एक गुणका स्वरूप एक आधार्म रहकर अन्य 
गुणरुप नहीं होता तव जो परव्य हैं वे आत्मारुप केसे हो 
जबेंगी १ जब वे आत्मरुप नही हो सकतीं तव शरीरकों झाद्मा 
भानवा सवेधा अतुचित है; क्योकि शरीर तो चेतना गुणसे झत्य 
है, पुदगल परमाणुओंका पिण्ड है व पर है। 
(१६।५। ५३ ) 
१४. आम वस्तु ज्ञान दृशेनसय है। यह उसका स्वृहुप 
कालत्रय व्यापी है | इसके अतिरिक्त जो परिणमन है पद औदचिक 
परिणमन कके स्यमे होता है। विकार है। जैसे कपायक्रे उदयमे 
'ऋषधादि भाव होते हैं वे भाव होते तो आत्मामें हैं. पज्तु विकारी 
हैं। विकारका कारण रदय है । उदय आत्मा एक घातिकर्मोंशा 
होता है एक अधातिकमोंका होता है। घातिकमेका सन्वन्ध 
भरे अति पे के कर शोर है। गहि 
चरम तब तक सोहका उदय है तव तक ही यह जीव जहण 


र्र् आंत्यतत्त 


आदि वर्णंका स्वामी वनता है तमी तक अनात्मीय भावोंका 
स्वामी वनता है, अपनेको मह्दाव्‌ और जगतको तुच्छ मानता हे। 
पर पदार्थके द्वारा मोक्ष ओर संसारकी उत्पत्ति मानता है। अनेक 
धर्मोका खजन करता है, असंख्य देवी और देवताओंकी कल्पना 
करता है। परके अतिशयसे निरन्तर भुग्ध रहता है, परकों प्रसन्न- 
कर भोक्षमाग मानता है। परको प्रसन्न करनेमे ही शुभ वन्ध 
मानता है । कहाँ तक कहे इसो विडस्वनामे जन्म गमा देता है | 
१56 (२३। ५। ५१ ) 
१५, श्री छुन्द छुन्द मुनीश्चवरके समयसारसे मेरी तो यह दृदतम 
श्रद्धा हो गई है कि आत्मा भिन्न है ओर पुदुगल भिन्न है। आत्मा, 
पुद्गल दोनोमे यद्यपि द्रव्य सामान्यका लक्षण जानेसे उनमे कोई 
अन्तर नहीं। जैसे गुणका लक्षण सहभावीपना है। यह लक्षण चेतन 
ओर अचेतन सभी गुणोमे सामान्यरूपसे विद्यमान हे फिर भी 
चेतन गुण और अचेतनगुण भिन्न-भिन्न हैं। इसी तरह जीव और 
पुदूगल इनके लक्षण भिन्न-भिन्न होनेसे ये पृथक्‌ प्थक्‌ हैं | जब यह 
निश्चय हो गया कि जीव द्रव्य पुद्गल द्रव्यसे सिन्न है तव यह जो 
शरीर है उसमें रूप-रस-गन्क्षस्पशे होनेसे पुद्गल द्रव्यकी वह पर्याय 
है। जब यह निणेय हो गया कि आत्मा द्वव्य पुदुगलसे भिन्न है तो 
फिर उसे अपना मानना स्वेथा उत्तम नहीं। हाँ, इन दोनोके 
सम्बन्धसे ही यह मलुष्यपर्याय उसन्न हुई है। जैसे स्वणे और 
रजत मिलकर एक पिण्ड हो गया। उस एकता में हम उसे न तो 
रजत ही कहते है और न स्व ही कहते हैं किन्तु विजातीय दो 
द्ृव्योके सम्बन्धसे निष्पन्न पर्यायकरो खोटा स्वणे कहते है। तत्त्व 
इृष्टिसे विचारों तो जो स्वर्ण हे बह खोटा ( दूपित ) नहीं और 
जो दूपितपना है वह स्वण नहीं। केवल रजत के सम्बन्धसे जो 
समलिनता आयी है वही तो उसमे वह व्यवहार करा रही है| 
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मलिनता केवल रजतकी भी नहीं, यदि रजतकी होती तथ तो शुद्ध 
खते भी होना चाहिये सो नहीं देखी जाती, अतः कथखित्‌ 
वह वह ग़लिनता संयोग है। इसीतरद जीव और पुदुगलके 
सम्बन्धसे जो मलुष्यपर्याय निष्पन्ञ हुई बह केबल आत्माकी नही 
यदि आत्माकी होती तव केबल आत्मामें उसका अस्तित्व होना 
चाहिये सो नहीं । यदि पुद्गलमात्रकी है तव केवल पुदगलमे होना 
चाहिये परन्तु ऐसा नहीं देखा जाता अतः सिद्ध हुआ कि वह 
मनुष्यपर्याय उप्तय द्रव्यके संयोगसे पैदा हुई । 

ऐसा द्वोनेपर भी यदि विश्लेषण किया जाय तो दोनो द्रव्यक्ी 
सत्ता प्रथक्‌ प्रथक है। इसमे एक चेतन और एक अचेतन द्रव्ठ 
है। चेतन द्रब्यमं अनादिकालसे मोह लगा हुआ है। इससे वह 
पुद्गल परिणमनको जो जीवके सम्बन्धते हुआ अपना सान लेता 
है। जैसे छुमाकारके निमित्तकों पाकर घट पयोग हुई परन्तु कुम्म- 
कार उसे नित्र माने तव उसे लोग अज्ञानी ही कहेंगे । इसी तरह 
आत्मा ओर पुदूगलके सम्बन्धसे उत्पन्न जो भनुष्यपयाय है इसे 
आत्मा सवेधा अपनी माने यह महती अज्ञानता है। हाँ, यह 
अवश्य है कि आत्माके विभाव परिणामके निमित्तसे ही यह पर्याय 
होती है। बतेमान झत्मामे जो बह पर्योय रागादिख्प परिणम रही 
है उसका तादाल्य जिस पर्योयमे आत्मा है. उसीसे है। फिर भी 
उन परिणामोका अभाव हो जाता है। अतः वे आत्माके स्वभाव 
नहीं। केवल ज्ञान जव उसन्न होता है तव बहोंपर केवल ज्ञाना- 
वरणका सबंधा अभाव हो जाता है बह भाव स्वेधा रहता है। 


अत' उप कथब्वित्‌ नित्य मानते हैं । 
१६ 'भतमं शान है इसे महान है (२८, २९५५१ ) 
ज्ञान ) यह कोई 
कहो। डा होगेफ सा को य  चे फोर मद युक्त 


भोजन नहीं मिलता तव क्या दशा होती 


२७ आत्मतत्त 
है? तड़पता है, दुखी होता है। अब आप ही निणेय करो कि 


उसका महत्त्व वहों गया १ कदाचित्‌ जाननेवाला ज्ञान है इससे 
उसकी पृज्यता है परन्तु यह भी तो विचार करो कि यदि अन्य 
पदाथ ही न होता तव ज्ञान किसको जानता ९ अतः तत्तदृध्टिसे 
विचार करो, न कोई बड़ा है, और न कोई लघु है। सब पदाथे 
अपने अपने स्व॒रूपमें प्रवर्त रहे हैं, केवल मोही जीव किसीको 
महान और किसीको जघन्य व्यवहार करते हैं। देखिए, विचारिये, 
अनुभवमे लाइये, जो जीव मोक्षका अमिलापी है वह तो-- 
“क्ोश्षमार्गस्य नेचारं मेत्तारं कमभूभृताम । 
बातार॑ विश्वत्त्वानां बन्‍्दे तदगुणलब्धये ॥” 
जिसमे मुक्तिके कारण विद्यमान हैं उसे नमस्कार करता है। 
इसीलिये कि उसे मुक्तिकी इच्छा है परन्तु जिसे मोक्ष जानेकी 
इच्छा नहीं वह उस वीतरागदेवको नमस्कार नहीं करता। इससे 
जो मुक्ति अमिलाषी है वह उस देवको पृज्य मानता है, जो तद- 
भिलाषी नहीं वह उसे पूज्य नहीं मावता। इससे सिद्ध हुआ कि 
वीतरागदेव न पूच्य हैं और न अपूष्य हैं। लोग अपनी कर्प- 
नाओके वश होकर उनमे अनेक कर्पनाए करते हैं । वस्तुस्थितिपर 
विचार करो तब सब व्यवस्था अनादिसे अपने परिणसनके अलु- 
सार हो रही है, और पहिले थी, इसीप्रकार भविष्यमे भी होगी। 
” अतः बस्तुस्वरूपपर दृष्टि डालो तथा सबके साथ निर्मल व्यवहार 
करो जैसा अपनेको सममते हो वैसा ही अन्यको भी मानो | 
(१६। ६। ५१ ) 
१७, आत्मावस्तु अतीरिद्रय है। वह इन्द्रियो द्वारा उत्पन्न क्ञान- 
से नही जाना जाता । इन्द्रियोसे जो ज्ञान होता है बह रूपीपदार्थोंके 
जाननेमे ही समथे है। यह भी उपचार है। परमार्थसे ज्ञान अपने 
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परिणपनक्ी जानता है परन्तु तो ज्ञान रुपीपदार्थके सम्बन्धसे 
होता है उसीमे रुपीपदार्थ प्रतिसासते है। आत्माके जानने पर 
ज्ञान समये नहीं। झत्माका मानस प्रत्यक्ष होता है। 
(२।७।५१ ) 
१८. जिस भावको भात्मा करता हे उस आत्माका वह सावकर्म 
होता है भर वह श्ञात्मा उसका कर्ता होता है, चाहे भाव शुभ हो, 
चाहे अशुभ हो। जिस समय आत्मा जिस भावका परिणमन करता 
है उस रूप हो जाता है। जैसे लोहेका गोला जिसकालमे अभिसे 
तप्तायमान हो जाता है उस कालमे तन्मय ही है। इसीप्रकार जब 
आत्मा शुप्भाव रुप परिणमता है उस कालमे तन्मय हो जाता 
है। अत; जो यह कबन है फि-- 
'ण वे होदि एमर्तो ण अपसततो जाणजोदु जो भावों । 
एवं भांति मुद्धं जाओ जो सो उसे चेव॥” 
. सो यह केबल द्रव्यकी अपेत्तासे कह है। केवल जीव द्रव्य न 
तोपमत्त है, और न अप्रमत है। प्रमत्त व्यवहार प्रथमगुण- 
स्थानसे लेकर अठवें गुणस्थान पर्यन्त होता है। अनम्ताजुवन्धी 
कपायसे लेकर वहाँतक संब्यलन कपायका विशिष्ट उदय रहता है 
होतक आत्मामे प्रमादका व्यवहार होता है। सप्मम गुणस्थानमें 
कपायका उदय है परतु उसे प्रमाद शब्द बाच्यतासे व्यवहार नहीं 
करते। सम गुणस्थानप्ते लेकर आत्मामें अप्रमत्तका व्यवहार 
शंता है। यह दोनों व्यवह्नार सापेज् हैं। केवल द्र्यका विचार 
किया जे तव न प्रमत्त है और न भप्रमत्त है। इसका अये यह 
नहीं कि जो प्रमत्त भौर अप्रमत्त अबस्थाएँ हैं वे आत्म 
नहीं और जो आलद्रव्य हैं वह इन अवस्थाओते स्वेधा शल्य हैं। 
(५१८१७५३ ) 


२९ अंकतत्त 


१६. परमार्थपे सब द्रव्य भिन्न भिन्न हैं । कोई द्रव्य किसीके 
साथ तन्‍्मय नहीं होता । फिर दो द्रव्योमे परस्पर इतना निमित्त 
नेमित्तिक सम्बन्धह कि आज जो यह अखिलविश्व दृष्टिपथ हो रहा 
है बह न फेवल पौद्नलिक है ओर न फेवल चेतन्यका ही विकाश है 
अपितु यह दोनोंका ही परिणाम है। आज जो यह तुम्हारा मानवीय 
शरीर है, जिसकी उपमा दूसरे शरीरके साथ नहीं दी जा सकती। 
देव शरीर भी इसके सामने अपनी प्रभुता नहीं दिखा सकता, 
तियेख्च और नरक शरीरोंकी कथा तो दूर रहो । इस शरीरके साथ 
आत्मामे वह योग्यता आ जाती है कि भात्मा अनन्त संसारके 
बन्धनोका उच्छेदकर सिद्धगतिका पात्र दो जाता हे। यद्यपि वह 
परिणाम आत्माहीका हे परन्तु वह परिणाम मानव शरीर विशिष्ट 
आत्माके ही होता है | अतः हमे उचित है कि अपनी परिणतिकों 
इतनी निर्मल बनानेकी चेष्टा करें कि धर घरके भिखारी न बनें। 
कायरता ही दुःखकी जननी है, किसीकी आशा मत करो, आशासे 
मिलता भी छुछ नहीं। भोतिकपदाथोंका तो कमी भी मोह मत 
करो, तुम्हारा जो गुण जाता दृष्टापन है उसको प्राप्त करो, उसकी 
प्राप्तिके लिये स्वयं संयमी वनों । 

(१५। ८। ५१ ) 

२०. वेदान्ती अद्गेतबादकों मानते हैं-- 

“एक्मेवादितीयंत्रह् नेह नानास्ति किश्वन | 
आराम तस्य पव्यन्ति न तत पश्यति कथन ॥ 

इस संसारमे अद्वितीय ्रद्म एक ही है। यह जो भानापन 
आप लोगोकी दृष्टिमें आ रहा है, छुछ नहीं है, उसका बिवते मात्र 


है। उसको आप लोग़ देखते हैं पर उस जह्यको कोई नहीं देखता, 
यही संसार है। 


अरणों-वाणी के 


देह या जो ये दृश्यमान पदाये हैं वे हमारे नहीं हैं, यह 
बात तो दर रहो, जिस द्व्येद्धियके द्वारा आत्मादेख रहाह वहसी 
इसकी नहीं। यह भी जाने दो, जिस भविद्धियके द्वारा जानता है 
वह भी आत्माका नहीं, क्योकि वह भी एक क्षयोपशम जनित 
पर्याय है। इसको भी छोड़ो; अवधि और मनःप्येय ज्ञानभी आत्माके 
नहीं उनका भी क्रेवलन्नानके समयमें असाव हो जाता हे तथ 
आत्माका नित्र लक्षण केचल जो ज्ञान है वही तो शेष रह जाता 
है अतः ऐसी चेष्टा करो कि वही रह जावे, वह तो सबेदा शक्ति 


रुपते है, उसमे जो विकार आ गया है वही प्रथक करो, व्यथेके 
अप्रचाम मत पड़ो । 


(३०। ८। ५१ ) 

२१, जो आत्माकी यथायेतासे अनभिज्ञ हैं वे आत्म 

रूहयते बद्धित हैं। परमे निवत्वका व्यामोहकर निज्दर दुःख 
पात्र रहते हैं। 


( १९१५१) 


ते विप्रादिको वर्षों बी नाक्षगोचर) 
असड्रोगस निराकरों विश्वतात्षी सुखीभव |! 


_ चंद. वास्तवमे बिचाझृर देखा जावे, तब आत्मा न त्तो 
त्राद्चग है, न चत्रिय है, न बेश्य है और न झूह है। यह जो सनुष्य 
पद हू श्रसमान जातीय जीव और पुदगल दब्यक्े परस्पर 
मन्चस्यसे हूं। फिर भी इन दोनों द्रव्योक्षा परस्पर तादात्य नहीं 


“| जब देनत लक्षणों लिये हए मिन्न है, पुदगल अपने 
दो लिये हुए भिन्न है। किसु दोनोका वन्य अपने 


थे होनसे दोता अपने 
सट्पम ब्युन हो गय हैं। ह्ब्य दृष्टिसे तो उच्दसे कोई विकार 
नई किनु परयाव दृष्टिसे विकार हो गया £। जैसे चोदी और 


३९ आत्मतस्व 


सोना दोनों मिलकर एक पिण्डावस्थाको प्राप्त हो गये। फिर भी 
सोना जितना पहिले था उतना ही है भोर चाँदी भी उतनी ही है 
किन्तु वन्धावस्थामे दोनों अपने स्वरूपसे च्युत हो रहे हैं। यही 
अवस्था आत्मा और पुदूगलकी है किन्तु यहाँ विजातीय दो द्रव्य 
हैं अतः आत्माका जो विभाव परिणमृन होता है बह शआत्मामे 
होता है। जिस कालमे आत्मामें पुदूगल कमके विपाकते रागा- 
दिक होते हैं वे पुदूगल कर्मके विपाकसे भिन्न ही है और रागादि 
अज्ञान परिणत आत्माका निमित्त पाकर पुदूगलमे जो ज्ञानावर- 
णादि पर्याय होती है वह रागादि अज्ञान परिणाम हेतुसे भिन्न ही 
पुद्गलद्वव्यका परिणमन है. अतः बस्तु मर्यादा जानकर जबरन 
किसीके करता मत बनो | 
(८।९।५॥ ) 
'अविनाशिनमात्मानमे्क॑ विज्ञाय तत्ततः | 
तवात्मजस्थ धीरस्य क्थमर्थाजने रहिः॥ 

२३. आत्मा अविनाशी है, एक है, उसे॥ परमार्थते जिनने 
जान लिया है उस आज्ज्ञानी के जो जड़ है, विनाशी है, पुद्गल- 
की पर्याय है, उसके अजेन करनेमे रति क्यों होती है ? इसका मूल 
कारण भज्ञान है । यदि वह तत्तततः आत्माकों जानता तव आत्मा- 
का स्वरुप उसे ज्ञाता दृष्टा ही दिखाई देता, जिसके आश्यन्तरमे 
अन्यपदार्थोका अंश भी नहीं जाता, केवल ज्ञेय-ज्ञायक सम्बन्ध परके 
साथ होता है फिर भी मोहके द्वारा उन्मन होकर परको आत्मीय 
मानकर उन पदाथ्थोंके संग्रह करनेमे निरतर पुरुषाथ करता है। 
फल उसका अनन्त संसार होता है। संसारके सकल अनर्थोक्षा 
मूल यही परपदाथमि आत्मीयता है। जिसको आत्मीय मान लिया 
उसकी रक्षा करना अपना कर्तेव्य मान लेता है | (यही कारण है कि 


बर्गीबाणी रे 


आवश्यक कार्येम भी अपना व्यय करनेमे संकोच करता है। 
संसारमे अनेक प्राणी आणसंकटमे पढ़े हैं यदि उनको घनादि 
दरत्यकी सहायता मिल जावे तव वह अपने प्राणोंकी रक्षाकर 
सकते हैं परन्तु जिसने धनको अपना सैस्व सात लिया हैं वह 
अन्यकी कथा त्यागों अपने प्राण भी संकटमे आ जाबें तव भी उसे 
व्यय नहीं करता। अतः जिन्हे आत्मकल्याण करना इष्ट है बह इस 
धनसे मम्रता त्याग | 

आत्माज्ञानाद्‌ जगड्भाति आस्ज्ञानाबभाषते । 

रज्वबानादहिमाति तज्जानाद भासतेनहि ॥ 

आत्माके अन्नानसे यह संसार प्रतिभासता है और आत्माके 
घान होनपर नहीं प्रतिभासता है। अर्थात्‌ जवतक पिपयेय ज्ञान है 
तयनक संसार ह। संसारम मोहके द्वारा यह आत्मा स्वस्वरूपसे 
अपरिचित है, शरीरका ही आत्मा मानता है। अतः निरन्‍्तर 
उ्सीके श्रथ व्यापार करता है। इसीके अनुकूल जो पदाथ होते है 
इनके सम बरने और इसके प्रतिकूल जो पदार्थ होते हैं उनके 
निपह कम आत्मशत्तिका उपयोग करता है। पदार्थ न तो अनु- 
उल है, न प्रतिकूल है। यह कल्पना मोही प्राणीकी है जो पदाथ 
आत्मीय रचिके अनुकूल हुए उन्हे अपनानेका अयत्ञ करता है। 
आर जो रुचिरे प्रतिकूल हुए उन्हे परथक करनेके लिये प्राणपनसे 
प्रयत् कला हैं। यद्यपि कोई भी परवस्तु वतेमानमें इसके अ्प्ति- 
प्राय अनुकश नहीं देखी जाती पर्तु फिर भी सोही जीव निर- 
नर अपनानेका प्रयत्न करता है। यदि अपनेको किसी कारणसे 
व्यमना है तो उस कालमे इशतम पदार्थ भी उसको प्रथक करेमे 
नमप्रदे नहीं, अथवा हमार वो ६४ पदा है वह रोग ग्रस्त है 
नारे अनेक यत्र करनपर भी उसका रोग नहीं जाता। 

(१८।९। ५३ ) 


३३ भागमतंख, 


२४. आत्मा ज्ञाता दृषट है। जो पदाये उसके समच आता. 
है बह उसे जानता है इसके पहिलेमें स्वक्ीय स्वहुपका दृशा है, 
जो दृष्टा हे वही ज्ञाता है। आत्मा एक है जैसे भात्मा दृश्ट है वैसे: 
ही ्ञाता भी है । । 


(११।९। ५१ 9 


२५. यद्यपि आत्माका शुद्धहप चिन्मात्र है, यही आत्माका 
असाधारण धर्म है, यही शुद्ध आत्माका स्वरुप है। इस स्वच्छ- 
तामे जगत प्रतिभासमान होता है। जैसे दपेणहुपी पढ़ा है, उसमें 
स्वच्छता है, उसके समक्ष जो भी पदाथें आवेगा प्रतिमासित हो 
जाबेगा अर्थात्‌ पदाथे तो पदायेके क्षेत्रमे है किन्तु उस पदार्थके 
निमित्तकों पाकर दर्षणमे उसी पदाथेके सहश परिणमन हो जाता 
हे किन्तु उस पदाथेके गुण, धर्म उसमें नहीं आते। जैसे दर्षणके 
समक्ष यदि अपर हो तब दर्षणमें अग्नि सदश आकार अतिभासता: 
है कितु अग्निमे जो उष्णता और ज्याता है वह अम्निमें है 
दपेणमे नही । ह 2 
है (२। १ ०। ५३ » 

२६. है आत्मन्‌ | शरीरके साथ तुर्दारा अनादि सम्बन्ध है, 
तब तुम इसे अपना मानते हो। उसकी रक्षा करना ही अपना 
कतेव्य है किन्तु इसका यह अथे नहीं कि उसकी रक्षाके लिये 
अनुचित प्रयत्न करो। शरीर पुदूगल पिण्डसे निष्पन्न है, उसका 
आहार पुदूगल है, जीव उसका आधार नहीं। अतः जो चेतन 
पदार्थ है उन सहित जो पुदूगल है उसका त्याग करो। जिससे- 
चेतन निकल गया ऐसा जो पुदुगल है उसे उपयोगमे लाओ। 
यही कारण है कि मुनिगण प्रासुक पदार्थोका ही उपयोग करते हैं 
तथा श्रावकोमे भी पद्नमी प्रतिमासे-सचित्त वस्तुका त्याग भी हो 

ते 


वर्णीआाणी रै४ 


छाता है। नीचे ४ प्रतिमावाले इस जीवका तो सवेया त्याग कर 
देते हैं। एकेन्दरियमे प्रयोनी भूत अतिरिक्त शेप जीवोंकी हिंसाका 
व्यागकर देते हैं। परमार्थसे तो सभी पदाये अपने अपने चतुष्टयके 
अनुसार परिणमन कर रहे हैं। हम अनांदिसे मोहके बशीभूत 
होकर उन्हे अपने अनुकूल परिणमन कराया चाहते हैं, यद्यपि ऐसा 
होता नहीं । हम कस्पनामे छुछ सानें, रज्जुमे सर्पश्रान्ति हो सकती 
है, पसन्‍तु रूजु सपे नहीं हो सकता। हमारी कस्पना जो भहे हो 
परु पदार्थ उस रूप नहीं होता। हम शरीरको आत्मा मान ले 
यह भ्रसम्भव नहीं परल्तु शरीर भात्मा नहीं होता | 

जहोंतक पुरुषा् कर सकते हो आत्म दोप निवारण करनेमे ही 
लगाओं। अपनी परिणति यदि यथाये मार्गपर भा गई तो संसार 
तट निकट आ गया । परकी समालोचना प्रायः अधिकांशमे मोही 
जीबों द्वारा ही होती है, परके गुण और दोप आयः भोद्दी जीबेकि 
ही ज्ञाममें आते हैं, निर्मोही जीवफे ज्ञानमें प्रायः वस्तु विषय पढ़ती 
है। यह उलष्ट है, यह निदृष्ट है, यह कल्पना मोहके द्वारा होती 

। ज्ञानका कार्य स्वपर प्रकाशकल है। जैसे दपेणतपी पद है, 
उसके समत्त जो पदाथे आता है वह उस दर्पणकी स्वच्छतामे 
मल्कता है। जैसे मथूरमें नील, हरित, पीतवणे हैं, जब बह भयूर 
'दपेणओे समक्ष नाचता है तव दपेणमें उसका प्रतिविम्व पढ़ता है, 
तब पड तरहका भ्ाकार दीखता है। यद्यपि दपेण स्थिर 
है किन्तु दशेकोको यह पत्यय होता है कि दर्पाणमें भयूर नृत्य कर 
रहा है परन्तु दपेणमे न तो नृत्य है, और न भयुरके नील पीत 
दरितवण ही हैं । दपेणमें जो नील पीत हरित्तष्ण दिखाई देता है 
बह दणकी स्वच्छाताका विकार है। इसीप्रकार झ्ञानमें जो आया 


भह ज्ञातका ही परिणमन भरिफन्क 
सब 5 अ  झानके साथ ही 


३७ आतसतख् 
“परिणमदि जेणदब्बं, तकाढे तत्मयत्ति पण्णत्त । 
तम्दाधम्म परणदों, आदा धम्मो म्रुणेयल्वों ॥ 


(४।१०।७६ ) 


२७, आत्मा एक चेतन गुणवाल्ा पदार्थ है, उसका गुण 
चेतना है। सभी आत्माकी, सभी अवस्थाओोमें वह लक्षण झूता 
है। उसकी अपेक्षा देखा जावे तब सभी आत्माएँ समकक्ष हें किन्तु 
जब अवस्थाओंकी लेकर विचार किया जाता है तब भिन्नता भी 
पायी जाती है और अभिन्नता भी पायी जाती है। इसी अवस्थाके 
भेद्से आत्माके दो भेद आगममें कहे हैं-- 

'संस्ारिणों मुक्त धर 

लितने भी जीव हैं उनकी दो अवस्थाएं हैं। संसारी और 
मुक्त। मुक्त जीवोंकी अवस्था सवा एक सदश रहती है अतः 
लितने भी मुक्तजीय हैं उनमे कोई मिन्नता नहीं। संसारी जीव एक, 
दो, तीन, चार, और पाँच इन्द्रियवाले होते हैं। कोई पत्नेन्द्रिय और 
मन बाले होते हैं। व्यवद्दारसे इन्हे जीव कहते हैं । परमार्थते 'जो 
चेतना प्राणका धारी है! षह्दी जीव है। वह लक्षण कालत्रयव्यापी 
हे किन्तु यह लक्षण तो आत्माकों इतर पदार्थोंसे भिन्न दिखाता है 
किन्तु लक्षण वह वस्तु है कि जिसका लक्षण किया लावे उसकी 
सभी अवस्थाओंमे घटित हो। इससे पदार्थकी प्रत्येक समयवर्ती 
अवस्थाओंका खण्डन नहीं। लक्ष्यतासे लक्ष्यका भेदज्ञान- हो 
जाता है। इससे कल्याण ओर अकल्याणका अमाव नहीं होता। 
ऐसा जो चेतन गुण वाला आत्मा है. उसमे इतर अनन्त गुण हैं। 
उनका भी परिणमन सबेदा र्वता है। संसार अवस्थामे आत्माके 
रागादि परिणमन होते हैं उनके सद्भावमे यह बाह्य पदाथोमें इषट 
ओर अतिष्ट कल्पना करता है। यददी कल्पना इसे सुख दुःखें 


वर्णीवागी ध६ 


काएग पड़ती है। लो इसको रुच गया पही इष्ट और जो न रुचा 
वही अनिष्ट मानने लगता है। यद्यपि पदार्थ नहट्ठ ह, और ने 
अतिष्ट है, यह कर्पना मोदी जीवोंकी है। यदि पद स्वयं इष्ट 
और अनिष्ट हैं तब प्राणीमात्रको एक सहश प्रत्ययमे आता; सो 
नहीं, प्रत्युत एक ही पद्ायें किंसीको इषट किसीको अ्रनिष्ट देखा 
जाता है। जैसे एक मीमका वृक्ष है उसके पत्ते उँटकों मधुर 
ओर दाथीको कहुक लगते हैं। इसका मूल कारण हाथीकी रुचि 
विचित्रता है। अतः ज्ञानी जनोको कोई पदार्थ इषट और अनिष्ट 
नहीं। अपना आत्मीय परिणाम ही उह्द 'इष्टानि्का भेदक जान 
पड़ता है। 

शू८ आत्मा खतन्त्र वस्तु हैं उसमें देखने जाननेकी सामथ्य 
है। यह सिद्धान्त है कि सभी पदाये अपने द्रव्य, चेत्र, काल, 
भाषके अनुरूप ही परिवर्तन करते हैं। जैसे पानी जिस पेडमें 
लाबेगा तद॒नुहूप ही परिणमन करेगा। परिणमो, परन्तु वह हप- 
रसआन्ध-सरोे रूप हे अत्त+ इसी सर्प परिणमेगा | चूना तथा 
हरिद्वाकों मिल्रा दीजिये, दोनो मिलकर रक्तवणै परिणमनक्ो 
प्राप्त हो जादेंगे। श्वेत, पीत जो पहिले सुधा, हरिद्राका वर्ण था चही 
रक्त हो गया। बणे वदलकर रस तो नहीं हो गया ९ इसी तरह 
ज्ञानम जो ज्ञव आता है पेह शान रूप नहीं होता क्योंकि यहाँ पर 
दो विज्ञातीय दरव्योंका सम्बन्ध है। यहाँ पर जेयक्रो ज्ञान जानता 
है, वह जानना ज्ञानका परिणाम है। इसका अथे यह नहीं कि 
जान शेव हो गया। पुदुगल द्रव्योगे भी यही वात है। जैसे अनेक 
तन्तु जो पहिले गुत्यीके आकारके थे, आतान वितान ( तामबाना ) 
नहीं कि वे एक हो गये। सभी प्रथक पृथक हैं 


पट धुबस्यामे हम-देखते हैं। तन समुदाय ला 


७ - “मैं 


ओर यह अवस्था शरीरकी रक्षामे असमर्थ थी 'यह पट शरीरकी 
शीतादिसि रक्षा कर सकता है। 0 
(११॥१०५६ ) 


में 


नाहँ देहो न मे देहो, जीवों नाहमहं हि चित्‌ | 
अयसेव हि में पन्ध! आसीचा जीविते खृहा ॥! 


१, यह जो प्रत्यक्ष देह हे सो में नहीं हूं और न मेरे देह 
है क्योकि मे ज्ञान दशेनका पिण्ड हूं। देह स्पर्शादि गुण वाला है | 
जो इस शरीरके सम्बन्धसे मेरी विक्ृतावस्था हो रही है, जिसे 
लीव कहते हैं, जिसमे दश प्राण हैं,-पाँच इन्द्रिय, तीन बल 
( मनोबल, वचनवल और कायवल ) आयु और श्वासोच्छवास 
इन दश प्राणों विशिष्ट देह सहित आत्माको जीव कहते हैं । इसमें 
जो हमारी स्पृह्य हे यही बन्ध है। ऐसा जो जीब है वह मै नहीं, 
सै तो केवल चित्‌ हूं। अर्थात्‌ शुद्ध चेतना वाला जो पदाथ है बही 
मैं हूं। अनादि कालसे ऐसा सम्बन्ध पुदृगलके साथ उसका हो 
रहा है कि यह परको निज्न मान रहा है । इसीसे इस जीवित शरीरमे 
इसकी स्पृह्य रहती है। इसके जो पोपक पदाथे होते हैं उनमें 
इसका अनायास ममता परिणाम हो जाता है। प्रत्यक्ष अन्नादिक 
पदाथ पर है, ख्री आदि चेतन पदाये भी इससे भिन्न है, यह भी 
इसको जानता है परन्तु इसकी इच्छानुकूल उनकी प्रवृत्ति होती है 
इसप्े अनायास ही उन पदार्थोमे इसकी निजवुद्धि हो जाती है। 


चर्णी-वाणी ३८ 


अन्तादिकते शरीरदी रा होती है, शरीस्को यह निज मानता 
ही है अतः अनायास ही इसके पोषक तत्वों इसका सतह हा 
जाता है। 

(६॥१०५१ ) 


आल्म-नि्भ्ता 
१, पृण्यादिककी योग्यता परिणामोंकी नि्मेलतासे होती है । 
परिणामोकी निमेत्रता दी संसार स्थितिका छेद करती है । 
(२६१४७ 9 


२. हैआस्मन्‌! तू इतना व्यग्र क्यों हो रहा है, अन्य 
काये सिद्धि चाहता हैं? यदि आत्म कल्याण करना है 


तो स्वयं निमेत्र वननेकी चेष्टा कर । 
(६॥१२४७ ) 
३. आत्माकी परिणति निर्मल होना ही मोच्षुका भाग है। 
(१४४४८ ) 


४. परिणाम निर्मल फैसे हों! यह समममे आकर भी 
उपायसे वब्न्वित रहते हैं। परमाथेसे उपाय रागादि निवृत्ति है 
और वह करना स्वाधीन है। 

( १६।५४८ ) 

५. अन्तरज्की निमेलता होना स्वाधीन हे, कोई कठिन 
नदी के /१8 कोई आगम हे समागमकी आवश्यकता नहीं। 
सम्मार ! सेन्न गायी है पर्तु उपादान 
विना निमेल्ता होना कठिन है | 3222399%& 


( २१८४८ ) 


३९ आत्म-विमेलता. 


६, अन्तरड्की निर्मेलता प्रत्येक का्यमे साधक है। साधक- 
तम ही सामग्री काये जनक है । 
( ११९४८ )* 
७. आत्मनिमेत्ताका सम्बन्ध भोहके उपशमादिसे है। 
(२९॥१०४८ )- 
८, आत्माकी निर्मेल परिणति भद्गताकी सूचक है। 
(१६॥११॥४८ )* 
६. संसारमे वही मनुष्य जगतका उपकार कर सकता है जो 
अन्तरडसे निर्मेल हो। भेष पटलसे आच्छादित सूये जगतको 
प्रकाश अदान करनेका उपकार नहीं कर सकता। 
(७१३४८ »" 
१०, परिणामोंमे निर्मेतताका कारण पर पदार्थोसे सम्बन्ध 
त्याग ही है। सम्बन्धका मूल कारण अनात्मीय बुद्धि ही है। 
(२०१ १४८ ). 
१९, अमिप्रायकी निर्मेत्ताके अभावमे अनेक जन्म द्व्य- 
लिह्नधारणकर भी मोक्षमागंका पथिक नहीं बना। और अभिप्रायके 
शुद्ध होनेपर ब्रत धारण बिना भी मोज्ञसागेका पथिक बन गया | 
(२४। ५। ५१ » 
१२. मन-वचन-कायके व्यापार त्तो कपायके साथ ही बन्धके 
जनक होते हैं। यदि कषाय न हो तो यह कुछ भी वन्धके कारण 
नहीं। केवल इनके द्वारा जो पुदूगल आता है आत्मप्रदेशोंसे 
स्पशेमात्र करके चला जाता है। अतः इनको संसारका जनक न 
सममो। संसारका मूलकारण कषाय है, उसे ही न होने दो इसीमे 
आत्म कल्याण है। कषाय भी यदि भोहके साथ नहे वअत्त तन्‍्तो” 


वं्णीवाणी हि 


संघतारका हेतु है, अन्यथा उसका द्वोना भी श्रात्माकी अनन्त 
संसारका कारण नहीं होता। यही कारण है जा द्वितीय सामादन 
गुण्स्थानमें वही अनन्ताबुबन्धी कपाय सिध्याल्ादि पोडश 
प्रकृतिके बर्धका जनक नहीं । अतः; जिन जीवोकी कत्याणमागम 
जाना है उन्हे बुद्धिपूवंक अमिप्रायकी ही निर्मेल बनाना चाहिये । 
परपदाये ज्ञानमे न आवे यह तो कोई निवारण नहीं कर सत्ता । 
क्लिनतु जो पदाथे ज्ञानमे अबे, उसमें जो निमत्व कटपना है उमे 
इंटादों यही उपाय हो सकता है। 


(२४ ५१५१ ) 
. १३, निर्मत्रता वह वस्तु है जहाँ परकी अपेक्षा नहीं रहती । 
यूद्पि ह्ञायक सामान्यकी अपेष्षा सबंदा आत्मा स्वभावम अध- 
स्थिति है पज्तु अनादिकालप्ते मिध्यात्यका संस चला 
आरा है इसते कमेजन्य जो सिध्यात्यादि भाव है उनको नित् 
मानता है, उद्दींका अलुभव करता है, अतएव उन्हीं भावोका कर्ता 
चनता है । अथोत्‌ , ज्लानमे जो जय आते हैं उन रुप परिणमनकर 
उनका कर्ता बनता है। जिस कालमे मिध्यात्व प्रकृतिका अभाव 
हो जता है उस कालमे आपको आप भानता है। उस कातमें 
ज्ञानमें शेय आवे इसको जानता है परन्तु ज्ञानका जो श्षेयके निम्मि- 
से परिणम॒न हुआ उस परिणमनको ज्ञयका नहीं मानता, ज्ञानका 
ही परिणमन मानता है। यही विशेषता अज्ञानीकी अपेक्षा ज्षानीके 
हो जाती है। 
ह (१५। ६। ५१ ) 


6 (ह. किन्दोंने निमेत भाषोंका आश्रय लिया वे ही इस सं 
'पद्धितिकों निमेकर इस इन्दसे निहन्द हुए। की 


(२०।३। ५ ) 


४९ आंज्म-निर्मलता 


१५. जो काम करो हृदयकी निर्मेशतासे करो। संसारको 

सुत्ली करनेकी अभिलापा त्यागों। संसारको सुखी वनानेकी जो 
भावना है उसमें भी आत्म सुखहीकी भावना है। भावनाका तासये 
देखना चाहिय जैसे मैत्री भावना है, जगतमे किसी भी आणीको 
दुःख न दो, इसका यही तात्पय तो है कि कोई भी प्राणी हुःखी न 
हो, इसमे आप भी तो आगया। अत्तः जो निमेल भावनाएँ 
उनका फल्ल स्वयं भोगता है, न कि जिसके लिये भावना भाता है 
वह उसका फल भोगेगा, कदापि नहीं। जैसे हम श्री जिनेन्द्रदेषकी 
उपासना करते है उसके फल भागी हम ही तो होते हैं, भगवान्‌ 
तो नहीं होते | इसीप्रकार जब हम क्रोध, मान, साया और लोभ 
रूप परिणमनकरते हैं, उसका जो फल होगा हम ही को भोगना पड़ेगा 
क्योकि यह अटल सिद्धान्त है. जो करता है वही भोगता भी है, 
जैसे आपने किसीको दान दिया तव उससे जो पुण्याजेन किया 
उसका फल आप ही ने तो भोगा, अन्य तो जो वस्तु उसको दी 
उसका ही स्वामी बनेगा, तजजन्य फल भोगेगा। 


(९३९। ७। ५१ ) 


१६. आत्माकी परिणतिपर गम्भीर दृष्टिसे परामशे करो, 
कितनी निर्मेलता है ? निर्मेलतासे तात्यये रागादिक परिणामोकी 
कृशतासे है। रागादिक जबतक यथारुूयातचारित्र न होगा नियमसे 
होगे, उनमे राग मत करो । उनमे राग न करनेका आशय इतना 
ही है कि उन्हे उपादेय स्त भानो। रागादिकभाव तो सहाव्रती- 
वालोंके भी होते हैं परन्तु वे आस्वरूप ही हैं अतः जो सम्यस्दृष्टि 
ब्ती, महात्रती हैं वे उन्हे उपादेय नहीं मानते। अन्तरद्मे वही 
आध होना चाहिये जो शब्दोसे कहते हो । 


(३६१। ७ | ५३ ) 
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१७, भावना निर्मल वनानी चाहिये। भावना ही भवनाशिनी 
है। अनन्त संसारका कारण असद्भावगा और अनन्त संसारकों 
विध्वंश करनेवाली सडद्भावना है। 

(३।५९। ५१ ) 

१८, अपनी दृष्टि निर्मेश होनी आवहयक है। कोई इुद्ध भी 
कहे उसपर अन्तरात्मासे परामशे करके ही निर्णय गे । 

(१९। १०। ०१ ) 


मानकताकी कसोटी 


मानवताकी कंसोटी 


१, भनुष्य जन्‍्मके प्रति जिसने विचार नहीं किया बह कैसा 
मनुष्य ! मनुष्यमें अन्य जीवोंकी अपेज्षा बहुत विशेषताएँ होती 
हैं, तियद्योंमे वह वात नहीं। वह बढ़ेसे बढ़ा ओर बलवाचसे 
बलवान हो परन्तु मनुष्य-उसे स्वाधीन कर लेता है। बढ़ेसे बढ़ा 
बैल क्यों न हो उससे खतीका काम लेता है, डेंटको लादता है, 
हाथी पर सेवारी करता है । 

समयकी प्रतिष्ठा करो, इसपे तुम मनुष्य बन जाओगे । भूखेसे 
मूखे मनुष्य समयका आदर करनेसे पण्डित हो जाते हैं क्योकि 
वह प्रति दिन ढुछ न बुछ संग्रह करते हैं. और कालान्तरमे उनकी 
गणना विद्वानोमें होने लगती है। तथा जो बढ़े-बड़े छुशाम्र बुद्धि- 
शाली थे वे आलस्यके बशीभूत हो मूर्खोमे गणनाके पात्र हो 
जाते हैं । 

(३,४।७।४७ » 

२. आत्माको दु/खी करने वाली वस्तु अहड्डारता तथा मम- 
कारता है| इन पर जिसने घिजय पा ली वही मनुष्य है । 

(१८७४७ ) 

३, अनादिसे आगत बासनाओको पृथक करना वीर मनुप्यका 
काम है। वीर वही हे जो कपायों पर विजय करता है। यो तो 
प्रत्येक मनुष्य अपनेको भला मनुष्य कहता है परन्तु भला मनुष्य 
चही है जा भलाईको जाने। 

( २३।७।४७ ) 
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४. जिसने निरीह्वृत्तिका अवलम्बन लिया उसीने मनुष्य 
जन्मको साथेक किया | 
(२४७४७ ) 
५. मजुष्यको सन्‍्तोप करना उचित है, कार्य करनेका प्रयत्न 
करना उचित है । काये होना, न होना भाग्यके अधीन है। 
( २८।१०४७ ) 
६. मनुष्य लोभमे आकर नाता अतभे कर बैठते हैं उसका 
फत अच्छा नहीं होता | कारण जिसका बुरा होता है उसका काये 
उत्तम नही हो सकता | बबूलके वीजसे कमी आम नहों हो सकता। 
( २९॥३०४७ ) 
७. भनुष्यका मन अत्यन्त कछुपित होता है, क्योंकि सदा 
पाप रुप परिणाम और व्यय ही कल्पना करता रहता है। ._ 
' (५३३४७ ) 
5. निरपेज्षता हीआत्मपिकाशका मुख्य कारण है! मानव 
जीवनमे जिसने यह गुण सम्पादन न किया उसने कुछ नहीं किया | 
( १३/१२॥४७ ) 
६. मनुष्य जसक्ी साथेक्ता भन्नुष्यताडे विकाशमे है, 
व्ययेके जालमे पहनेमें नहीं । ह 
( १५२४८ ) 
१०. ससारमें मनुष्यत्नीवन कठिन है, इसके लिये देव तरसते 
हैं।इसका पान जिसने किया पह व्यभे ही मनुष्य हुआ । 
हे (५। ११ | ४८ ) 
११. भनुष्यपयोय पानेका फल यह है कि चह अपनेको 
सलमेम लगावे। सत्तमेत्े तात्पये यह है कि विषयेच्छा त्यांगे। 


विपय लिप्साने जगतको अन्धा वना दिया । जगतको अपनाना ही 
'अपने पतनका कारण है | 


(११। १३। ४८ ) 


के मानवता की कसौटी 


१२.. मलुष्यजन्म पाना उसीका साथेक है जो शान्तिसे व्यतीत 
करे | अन्यथा पशुवत्‌ जीवन वध, पन्धनका हद कारण है। अपने 
छुखके लिये परका घात करना मलुष्यताके सवेथा विरुद्ध है। 

( १३ | ११। ४८ )' 

१३, मलुष्यजन्म एक महतती निधि है। यदि इसका यथाथे 
उपयोग किया जाबे तो इस जन्म मरणके रोगसे छुटकारा हो 
सकता है क्योकि संसार घातका कारण जो संयम है वह इसी निधिसे 
मिलता है परन्तु हमलोग इतनी पामरता करते हैं कि राखकेलिये 
चन्दूनकों भस्म कर देते है ! 

(१३। १२। ४८ )' 

१७, आजकल्ल विज्ञानका युग है। इसमे जो पुरुषाथ करेगा 

वही उन्नति करेगा। इस समय प्रायः जो मलुष्य पुरुषाथी हैं वह 
आत्मीय उन्नतिके पात्र हो जाते है। जो आलसी मनुष्य हैं वह 
दु।खके पात्र होते है। मलुष्यजन्म पानेका यही फल हे कि स्वपरहित 
करना। अन्यथा बैसे तो खान भी अपना पेट भर लेते है। मलुष्य- 
की उत्कृष्टता इसीमें है कि अपनेको मनुष्य बनावे | मनुष्यका ज्ञान 
ओर विवेक इतर योनियोमे जन्म लेनेवाले जीबोकी अपेक्षा उत्कृष्ट 
है । तियंख्ञमे तो पर्याय सम्बन्धी ज्ञान होता है, देव नारकी जीव 
विशेष ज्ञानी होते हैं परन्तु उनका ज्ञान भी मर्यादित रूता हैः 
तथा वे देव नारकी संयम भी धारण नहीं कर सकते। तियेद् भी 
देशसंयमका पात्र हो सकता है परन्तु इतना ज्ञान उसका नहीं 
कि अन्य जीवोंका कल्याण कर सके। मलुष्यका ज्ञान भी परोप- 
कारी है तथा संयम गुण भी ऐसा निर्मेल हो सकता है कि इतर 
सलुष्य उसका अलुकरणकर अपनेको संयमी वलानेके पा 
हो जाते हैं। 


(२७।५ |:५३-)' 
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१५, जो मनमे हो सो वचन कहिए, और जो बचनसे कहिए 
उसे काय द्वारा कीजिये, केवल गल्मवाद ओर सनमे ही विकत्मकर 
कृतकृत्य मत हो जाइये। अन्यकी कथा छोड़िये, मनमे हुछ है, 
बचनसे कुछ ओर अलाप रहे हैं तथा कायसे झुठ्ठ और ही कर रहे 
हैं--ऐसे जीव मायाचारी कहलाते हैं । अन्यका ही अकल्वाण नहीं 
करते अपितु अपना भी अकल्याण कर स्वयं दु।खी होते हैं। 

मेरे मनसे यह विचार आया कि मनुष्य पयोय बड़ी कठिनतामे 
मिली, इस पयोगसे यह जीव संयम धारणकर मोक्षुका पात्र बन 
सकता है। अन्य पर्यायोमे सकलपरिमह त्यागके भाव नहीं होते। 
नाएकी और देवमे तो देशसंयमके भी भाव नहीं होते। तिर्वक्‌ 
पर्योयम देशसंयमके ही भाव झोते हैं। मलुप्यपर्यायमे ही ऐसा 
निर्मेश्भाव होता है कि यह जीव वाह्य और आशभ्यन्तर दोनों 

त्यागकर परित्राजक दैगम्बर पदका धारक हो 
सकता है। जितना बाह्मपरिमह मलुष्यपर्यायमे जीवके होता है 
उतना अन्यत्र नहीं होता। देवोंमे जो परिग्रह है वह परिमित है । 
भलुष्योम कोई गणना नहीं। छह खण्डका अधिपति होकर भी 
शान्त नहीं होता । इसका एृष्णा गते इतना गंभीर है कि तीन लोक- 
की सम्पत्ति इसके एक कोणको भी नहीं मर सकती धौर यदि यह 
इस पसिधहको त्यागता चाहे तव एक सूतका धागा भी नहीं रखता | 
स्याग गुण भी इसमें अलोकिक है। जो परिप्रहको भदरण करते हैं 
तथा उसमे आसक्त रकर उसकी रक्षा करनेमें अपना काल खोते 
ह वे दी दुसी हैं। और जो परिग्रहसे म्तता त्याग उसका ल्याग 
कर देते हैं वही परमाथेपथके पथिक बनते हैं | 
(१।६। ५१ ) 

१६. इस संसारमे जो मानवजाति है 

रास भाज्ा मोर अिरतते है। चाएगिष हे जे 


३७ मानवताकी कसौटी 


मलुष्यगति सबसे उत्तम है। भाना कि नारक, तियेग्गतिसे मनुष्यगति 
श्रेष्ठ है किन्तु देवगतिसे अच्छी नहीं। देवलोग मलुष्योमें श्रेष्ठ है 
क्योकि वे तीथैडुर भगवानके गर्भादि कल्याणकका उत्सवकर प्रभावना 
करते हैं; समवशरणकी स्वनाकर जगतके प्राणियोंका उपकार करते हैं, 
ननन्‍्दीश्वर द्वीपमे जाकर अक्ृत्रिम चैत्यालयकी बन्दना करते हैं! 
परन्तु यह कहना ठीक नही, क्योंकि सर्वोत्तम संयम जिससे मोक्ष 
होता है -बह मलुष्यहीके होता है अतः सभी पर्यायोसे मनुष्य 
प्यायकी उत्तमता सिद्ध है। इसको पाकर यदि उपयोग नहीं किया 
तब अन्धे मनुष्यकी लालटेन ही के सहश इस प्योयको जानो । 
* (२८।७। ५९ ) 
१७, भनुष्यजन्मकी साथकतात्यागसेहै। नारक, तियेग्गतिमें 
तोप्रायः संक्रेशताकी ही प्रचुरता है । तियेग्गतिकी अपेक्षा नारकगतिमें 
प्रचुर संक्रेशता है ओर थे परस्परमें एक दूसरेको पिक्रिया द्वारा 
अनेक प्रकारके कष्ट देते हैं । 
है (१६।८। ५१ ) 
१८. भनुष्यकों सदाचारसे रहना अति आवश्यक है। जो 
सदाचारसे पतित हैं वे अपने पवित्र जाति और छुल्को कलह्वित 
करते हैं। जाति और कुल तो पराभित हैं किन्तु वे अपने 
आत्माको संसारका पात्र बनाते है। बे 
। (१८ । ८ | ५१ ) 
१६. उत्तम मनुष्य वह हैं जो निदोष आचरण करें, 
निर्मीक हो, परकृत निन्‍्दा प्रशंसाके द्वारा दुखी और सुखी न हों । 
बी है जो का हि ।९।५१ ) 
२०, मनुष्य सहसा किसी व यद्वा 
तह्मा निणेय न देने लगे | मल 


( १९। १० । ५३ ) 
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२१, मनुष्य जन्म एक उत्तम है। इसमें ज्ञानरी उन्नति विशेष 
रुपसे हो सकती है। यदि यह निरन्‍्तर उपयोगकों स्थिर रखे तथ 
बहुत छुछ्य उपद्रवोसे सुरक्षित रह सकता है किन्तु पद इस बातका 
है कि यह निर्तर मोहके अधीत होकर सबेया परपदाथोके सम्ब- 
स्थमे ही उद्ापोह करता झता ह। आत्मगत दोपोंकी दूर 
करनेका प्रयत्ञ नही करता। सबसे महान दोप हसमे यह है कि यह 
आत्माकों नहीं जानता पस्में श्रात्मीयताकी कल्पना करता £। 
यही इसको संसारमें अशान्तिका मार्ग है। जिसदिन हमको था 
वोध हो गया कि परसे हम भिन्न हैं उसीदिन हम मुख शान्तिक 
भाजन हो जावेंगे। 

(३१ । ५० । ०१ ) 


€३:००००- प्रथा <ऋअपाक, 


ञ धम 


१, धर्मकेहेतुसजुष्य बढ़ेवढ़ेप्रयत्ञ करता ह मन, वचन, कायके 
व्यापारोको सरल करनेकी चेष्टा करता है परन्तु यह तीनों स्वततन्त् 
नहीं है। इनका कोई अन्य नियन्‍्ता है। उसके अधीन इनकी 
पवृत्ति है| वह कौन है १ इसका ज्ञान होना अगम्थ है। कोई कोई 
हैया प्रायः अखिल संसार इसका नियन्ता इश्वर्कों मान लेता है। 
( १७] १। ४७ 
', .*« स्थिस्मतिहोनेकी परमावश्यकता है। प्रतिदिनकी जो प्रक्रिया 
हेज्से पूणे के पर्तु नवीनकी ओर आगे भी चढो | फेवल अगमके 
आश्रय धम नहीं होता, चह तो आत्माकी परिणति है। वह न तो 
आगप्ाभ्याससे होती है और न सत्समागमसे और न 
उजबबत,कापूके ज्यापास्से ही होती है। जितने विकर्प हैं 


४९ चर 


कपायोंके अधीन हैं। कपायकी निवृत्ति ही धर्म है अतः जहॉतक 
बने उप्ते हटानेका प्रयत्ञ करो । 
(१।५। ४७ ) 
३. अन्तरक्ष धमेका कारण नो कपायकी उपशमता है, वह 
अपने स्वाधीन नहीं। क्या करें ९ 
(१५। ५। ४७ ). 
४, 'धर्मके कार्येके करनेमे आलस्य मत करो। आलस्य ही 
पापकी जड़ है । 
 (२०। ८। ४७ ) 
१, हढ़िके अनुसार चलना और बात है धर्मका स्वरूप 
समम लेना और वात है । 
(२३। ८। ४७ ) 
६. संसारमे मनुष्य जितना धर्ममे ठगाया जाता है इतर 
वातोमे नही ठगाया जाता। व्यवहारधमंकी क्रियासे ही आदमी 
धर्मात्मा माना जाता है। 
( ९| १० | ४७ )ै 
७, लोग केवल ऊपरी दृष्टिसे द्रव्य व्यय करतें हैं, पारमाथिक 
ध्मोक्ी दृशटसि परे हैं। परमाथ तो उन्हीको प्राप्त हो सकता है जो 
धमंको सममें। 
(१३। १। ४८ ), 
८. संसार्मेँ प्रतिष्ठा पानेके लिये धमंका आचरण अधोगतिका 
कारण है। 
(<।१२। ४८ ) 
६. धर्मके म्मको जानता ही कल्याणपथका पथिक होना है परन्तु 
हम धर्मके जाननेका तो प्रयत्ञ नही करते केवल लौकिक भनुष्योंको 
४ 
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सममानेका प्रयत करते हैं. जो सवेधा अनुचित हे। जब अपनेमे 
ही धर्मऋ विकाश नहीं तव अन्यमें क्या करेगे ९ 
(१५। १। ४८ ) 
१०. धर्म आत्माकी उस परिणतिको कहते हैं जो किसी कारणकी 
अपेज्ता न करता हो--जैसे पारिणामिक भाव। इसी प्रकार सभी 
दब्योकी अवस्था है। जितने गुण हैं सभी धर्म हैं क्योंकि चह 
किसीकी अपेक्षा नहीं करते। इस व्यास्याम पयोयकों धर्म नहीं 
कह सकते, चाहे चह स्वाभाविक हो चाहे वैभाविक हो। 
(६।३। ४८ ) 
१६, धर्ंका सम्बन्ध आत्मासे हे और जवतक आत्मकेयह श्रद्ध 
न होगी तवतक इसी चक्रमें रहेगा। जो उसकी नहीं जानता वह 
बाह्य कारण समुदायमे ही उल्मका रहता है। वहुतसे मानव तो 
नाता प्रकारके देवोंकी कल्मना कर उसे सिद्ध करना चाहते हैं 
परत मीतरसे विचार करे क्या इन काल्पनिक मूत्तियोमे उसकी 
सत्ता है ! नहीं। 
(१०।३। ४८ ) 
१२, हमलोग इतने मूढ़ हो गये हैं कि मार्गकी सरलताको 
भूल गये, फेवल वाह्य क्रियामें धमे मानकर मुग्ध हो गये हैं। 
बह (२९ ३। ४८ ) 
१३, अन्तरद्ममे धमेकी रुचि होनी चाहिये, केवल गरपचादसे 
तो श्रवण ही का विपय रहता है अधिक हुआ तो उसका अरे 
बोध हो गया । 


१४. परी अपेज्षा धर्म साधन नहीं हो नबी 
* पेरकी अपना धम्र साधन नहीं होता, धर्म साधन तो 
निरीद वृत्तिते होता है। 


(१६१४ । ४८ ) 


द् धरम 


१५, शिथिलाचार करना धर्मका घातक है। संकोच करना 
शिथिलाचारका साधक है। गृहस्थोके साथ रहना ही इसका पोपक है। 
(५।५। ४८ ) 
१६. धमकी श्रद्धा एक ऐसी अपू्े ओपधि है कि उससे महानसे 
महान्‌ उपसगे टल जाते हैं, शान्तिमागके प्राप्त होनेका उपाय 
अनायास मिल जाता है। अतः जिन्हे आत्म-कल्याण करना है वे 
धमको व भूले । 

(१३।६। ४८ ) 
१७, धर्मका मर्म हे कि आत्माको केवल रहने दो। सब जीवोंकों 
समदश्टिसे देखो । इसका यह अथ है कि कर्मविपाकसे मलुष्योंकी 
नाना परिणति हो रही है। उनमे तुम्दारे अनुकूल जो नहुई उस 
परिणति बालेसे मट हेप कर लेते हो, जो तुम्हारे अनुकूल परिणति 
वाला हुआ उससे तुम प्रेम कर लेते हो। यह उचित नहीं। प्रथम 
तो निज परिणतिकों विभाव जान उसके प्रथक करनेका प्रयत्त करो। 
(९।७। ४८ ) 
१८४, समयका सदुपयोग करो अथोत्‌ धार्मिक भाषोंसे ओत- 
प्रोत रहो जिससे आत्मा उन भावोसे बचे जो अछुलताके जनक हैं | 
( १३। ९। ४८ ) 

१६, धर्मेमे दृह़ता रखनेके लिये धीरता रखनी चाहिये। 
ह (१५। ९। ४८.) 
२०, धम्म पदाथ इतना व्यापक है कि प्रत्येक व्यक्ति इसे आत्मीय 
मानता है। संसार्मे आज जितने मत प्रचलित हैं धर्म ही सबका 
प्राण है। इसके बिना कोई भी मत जीवित नहीं रह सकता। जैसे 
मनुष्यमे इन्द्रियादि ग्राण हैं किन्तु उसकी यथाथेताके बिना आज 
जगत अनेक सट्डूटोंका पात्र बन रहा है। इसका मूल कारण धर्मके 
स्वरूपको न जानकर मनोनीत कल्पनाएँ करना हे। जैसे कोई तो 
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पथिबीके पिशेष स्थलोको ही धर्म मानते हैं अर्थात्‌ विशेष स्थलके 
स्परशसे ही आत्मा पवित्र हो जाती है, कोई पा्ीकी ही धर्मेका 
साधन मातते हैं अर्थात्‌ पातीके स्पशेसे ही आत्मा पवित्र हो 
जाती है, कोई अप्निको ही धर्मंका साधन मानकर उसकी पूजा 
करनेमें ही धर्म मानते हैं। धर्मंका वास्तविक परिचय जिसको 
मिलता है वह करनेको क्या ध्यानमे--आत्मा मनोवल, चचनवल 
तथा कायबल्से ही काये करता है, कपायके सद्भावसे ही उनमे 
तीव्रता और मन्दृता आती है। जहाँ तीत्र कपाय होती है वहाँ 
पापके कार्येमि प्रवृत्ति करता है और जहाँ मन्‍्द कपाय हो चहों 
धर्मके कार्य करता है, परोपकार करता है, देवपूना, गुरुकी 
उपासना तथा स्वाध्यायमे प्रवृत्ति करता है। 
(३,४। १। ५९ ) 
२१. आतकल मनुष्य घार्मिकविय्याका अभ्यासनहीं करते अतः 
उनके भाव परमायेकी ओर नहीं जाते। सभी मनुष्य केवल यही 
चाहते हैं कि जैसे भी हो धन आये । इस समय ध्ममे प्रवृत्ति नहीं, 
जो प्रवृत्ति करते भी हैं वह भी इसी अभिप्रायः से करते हैं, कि 
कुछ धर्मका काये करते हैं उसमें भी यही भावना रहती हूँ कि 
संसारक्ता वेभव हमें प्राप्त हो । इसके लिये बड़े-बड़े चौगादिक काये 
करते हैं, कोई मन्दिर, कोई तीर्थयात्रामें पुष्कल द्रच्य व्यय करते हैं, 
यहोँ तक कि घनके लिये आणो तकका विसजेन करनेगे भी आना- 
कानी नहीं करते ! 
(३१।१। ५३ » 
२२. आत्माके परिणाम विशेषका नाम धम्म हे परन्तु हमाराघर्सेः 
केक अक वनानेकी अक्रिया चल पढ़ी है। लेकिन सोचनेकी 
चाते 2 धर्म अपना जे तो 
कया रहेगा | समकम गही आता सम्भव हो जाय तो अन्यका 
है (३१।२। ५१ ) 


३ शर्म 
२३. धस्े पदाथे प्रथम तो प्रत्यक्ष नहीं तथा ऐसा भी नही जो द्रव्यसे 
लिया जा सके । यदि द्रव्यसे मिल्र जाता तब प्रायः वहुतसे मनुष्यों 
को उसका लाभ हो जाता । बढ़े-बढ़े धनी पुरुष लाखों रुपया धर्मके 
कायम ज्यय करते हैं परन्तु उनको शान्तिका लेश भी नहों ! 
(४।२।५१ ) 
२४, यह काल इतना विषम है कि इसमे मलुष्योकी चेष्टा सबे 
धर्मके विकाशमे होना असम्भव है । धम्म बह पदार्थ है जो अपने 
अस्तित्ममे किसी सद्भावकी अपेक्षा नहीं रखता। जैसे अप्निका 
धर्म उष्ण है, बह किसीकी अपेत्तासे नहीं स्वयमेव है। उसी तरह 
जिस पदाथेका जो धर्म है वह निरपेक्ष ही रूता है। आत्मामे 
सम्यग्दशन-ज्ञान-चारित्र धर्म हैं, वे सापेत् नहीं। हाँ आत्मा जब 
संसार अवस्थाम रहता है तब इसके अनादिकालसे कर्मका सम्बन्ध 
है उससे इसके विक्ृत भावकी धारण किये हुए हँ--सम्यदशनका 
परिणाम मिथ्यादशन, ज्ञानका परिणाम मिथ्याज्ञान तथा चारित्रका 
परिणाम मिथ्याचारित्र रूप हो रहा है। यही कारण है कि हम 
आत्मश्रद्ा तथा आत्मज्ञान और श्रात्मचासि्रसे गिरे हुए हैं। 
परमे आत्म श्रद्धा, परसे ही आत्मज्ञान तथा परमे ही आत्म प्रवृत्ति 
क्र रहे हैं। 
(१४।३। ५१ ) 


२७, धर्म कोई ऐसी वस्तु नही कि जिसका अस्तित्व आत्मापते 
चाहर पाया जावे | वह तो कपायके अभावमे व्यक्त होता है । 
(२०। ३। ५१ ) 
२६. धमम तो आत्माकी निर्मेलपरिणतिसे सम्बन्ध रखता है। 
मोह और क्षोभऊे अभावसे ही उसका उद्य होता है । 
हे (८।५। ५१ ) 
२७, आजकल धर्मका अथे जनता इतना ही सममती है कि 
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पानी छानकर पीना, राजिमे भोजन न करना, देव दशन करना। इनका 
होना अति आवश्यक है ढिन्तु जिसको धर्म कहते है उसकी गन्व 
भी नहीं। धर्मका वास्तविक अथे यह है कि आत्मामें पर पदाथसे 
सिन्नता मासने लगे ओर फिर हिंसादि पद्च पापोसे आत्माको 
सुरक्षित खखे। सबसे महानधर्म यह है कि किसीको कष्ट न 
पहचावे। वही आत्मा परको कष्ट नहीं दे सकता जो अपनको 
पहिचाने। जिसने अपनेको नहीं पदिचाना बह मलुप्यत्तका पात्र 
नहीं ।* “लोग वेप दशेनमे धर्म सममते हैं, होता भी है किन्तु 
आजकल न तो वेष हे, आर न भाष है, केवल आइम्बर मात्र है | 
(१५। ७।५१ ) 
र८. यह पद्ममकाल है, पुरुष तथा स्ली गणम यह शक्ति नहीं 
कि निरपेज्ञ धमे साधन कर सके। 


(११।८।४७१ ) 
२६. आजकल मनुष्य स्वेच्छाचारी हैं। धर्मंको एक अनावश्यक 
व्यये कतेव्य मानते हैं, केबल अथे और कामको ही आवहयक 
मानते हैं। अथैका प्रयोजन भी कामकी सिद्धि है। पर्यवसानमे 
चाबाकका सिद्धान्त ही आ जाता है कि-आननदसे जीवन 
विताओ, त्याग आदि प्रपन्नोमे मत पड़ो, यह केवल व्सके नाम 
पर अनार लोगोने प्रपत्न फैलाया है, धर्मके नामपर ऋुब्य लेकर 
४४ आनन्द लेंबें, ओर हमको त्यागका उपदेश देव 
त्यादि। 


कपल के हे (३८ ८। ५३ ) 
३०. अल आ गया कि घमको करनेका हमारा 
भी अधिकार है। हमारे अज्ञानके द्वारा ही हम धर्मसे बश्धित हैं। पे 
कोई एसी वस्तु नहीं लो किसीसे भिक्षामें मित्र 


छः ० ह- ७, के, जावे। हम स्वयं 
इ्लन कायर हो गये हैं कि उसके होते हुए भी परसे यावना करते 


ण्ष धर्म 
हुए भी ललित नहीं होते। धर्मका घातक अधम है, अधम्मके 
सद्भावर्में धर्मका विकाश नही हो सकता । जैसे अन्धकारके ग्रभावमें 
प्रकाश नहीं क्योंकि अन्धकार ओर प्रकाश यह दोनों परस्पर 
विरोधी हैं किन्तु जब रात्रिका अन्त आता है तथा सूर्योदय होता 
है उस समय अन्धकार पर्याय स्वयमेव विलय जाती है| इसी 
प्रकार हमारी प्रवृत्ति अनादि कालसे परमे निज कल्पना कर 
सिध्याज्ञानका पात्र बन रही है ओर इसी द्वारा अन्य पदाथोंको 
निजमान आत्मचार्रिको क्रोध, मान, माया, लोभ रूप बना 
रही है, निरन्तर इन्हींमे तन्मय हो रही है। इनमे तम्मय होनेसे 
आत्मीय क्षमा, माढुव, आर्जव, शोचका घात कर रही है। जब 
ज्षमादिक पर्यायोका उदय नहीं तव आप ही बताओ शान्ति रसका 
आस्वाद कैसे मिले ! 
(३१८५१ ) 
३१, बमबस्तुका उदय आत्मामे ही होता है। जिस कालमें 
आत्मामे धमेका पूर्ण विकाश हो जाता है उस समय यह उत्कृष्ट 
है, यह्‌ मध्य है, यद्‌ जधन्य है, यह भाव मिट जाते है। 
( १०१०५$ ) 
३२. आजकल व्यवहार धर्मकी विशेष प्रभुता है। अन्तरडकी 
ओर अणुमात्र भी दृष्टि नही अन्यथा उस ओर लक्ष्य जाता । 
( २२॥१०।५१ ) 
३३. धम्मका प्रचार सूयेबत्‌ करों, दीपकबत्‌ नहीं क्योंकि 
दीपकका प्रकाश धरके ही पदाथेकों प्रकाशित करता है, सूयेका 
प्रकाश संसारके पदार्थकों प्रकाशित करता है। 
ह ( २९॥१०७१ ) 
३४. राजनेतिक कार्य करने वाले प्रायः धमकी श्रद्धासे च्युत हो 
जते हैं, धर्मको ढोग वताते हैं । यदि धर्म आत्माकी नित्र परिणति 
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है, उसमे जो विकार है उसे वास्तवमे धर्म मानना सिशथ्या 
है। जैसे आत्माका स्वभाव ज्ञान दर्शन है उसका जो काये है 
पदार्थेकों देखना जानना है। देखने जाननेमे जो पदाये आते हैं 
उनमें निम॒त्व कल्पना करना तथा उनमे राग-हूप करना यह विकार 
है। इस चिकारकों न त्यागना धर्मका वाधक है। इसे हित मानना 
यह धर्म है। विकारों औपाधिक जान उसके दूर करनेका 
प्रयासकरना यह माग प्राप्तिका उपाय है। इसमे लगना ही संसार 
बन्धनसे छूटनका उपाय है 
( २५३ २५१ ) 
३५, धर्म एक ऐसा पदाथ है जो प्रत्येक प्राणीको रुचता है। 
(२९१ २५१ ) 


सहज छुस साधन 


(९. जो फोई मुख चाहे उसे उचित है कि सुखके कारणोको 
अजन करे ओर उसके वाधक कारणोंका परिहार करे। 'सुख क्या 
हूं? यह प्रायः सभी जानते हैं कि आइलताका अभाष ही सुल् 
₹। आहरताऊे अभावम चित्त शान्तिका अनुभव करता है अतः 
कह नहीं वढ़ी शाइलता है और जहाँ आहुलता है वहीँ 
दुधप ह। 

हा (२० | ३ | ४७ ) 

२, असातोद्यम क्रश सत करो, सातोद्यमे हपे मत करो 
शानभायमे उमेके ऋयऱो देखो जानो । संयमका स्थान मुष्य- 
भर है ६ य्याकि यहीपर उसके इत्र होनेके कारण मिलते हैं 


७ सहज घुस साधन 


अतः मनुष्य बने रहनेका प्रयह्त कपो। सबसे कठिन कार्य परमे 
आत्मबुद्धि न होना है। जगतको अपना मानकर आत्मा दुरदेशा- 
पन्न हो रहा है। भिन्न मानकर विवश जगतमें अपनेकों समझे, 
अपनेमे जगतको न सममे तो सुख हस्तगत है। 
(२१।४। ४७ ) 
३. ऐसी चेष्टा करो जो कोई कत्पना नहों। कत्पना ही 
संसारकी जननी है कल्पना चाहे सत्‌ हो, चाहे असत्‌ हो आाइुलता 
हीकी जननी है।, अतः जहॉतक बने करपनाओको त्यागो | उत्तनी 
ही कस्पना करो जितनी तुम्हारे पुरुषाथेसे सम्पन्न हो सकती है । 
: ग्रासमें एक पैसा न हो और वबम्बई यात्राकी इच्छा करे यह क्या 
असंगत नही है  कालके अनुसार काम करो, देखा देखी मत 
चलो ।शक्त्यतुसार किया गया अनुकरण सुखका साधक होता है । 


(२६ । ४ । ४७ ) 
४, श्रीबीतरागदेव ही आत्महुखके पात्र हें । संसारी 
मलुष्योको सुख कहाँसे हो १ इतनी इच्छाएं हैं जितने पदार्थ नहीं । 
सभी पदायथे भी यदि एककों सिल जावें तव सी इसकी इच्छाकी 
पूर्ति नही दो सकती । केवल भ्रम ही सुख दोनेका है। यदि मन- 
भरकी भूखबालेको एक कण मिल जाबे तव भल्ता उसकी पूर्ति हो 
सकती है १ नहीं, फिर भी यह सोही जीव प्रयास करनेसे 
नही चूकते 
(४।५। ४७ ) 


५. नाना विकत्प ते हैं जिनमे कोई भी सार नहीं। जो 
काये कर सके उसे यदि कोई विकल्प हो कोई हाति नहीं परन्तु 
यहाँ तो वह धारा विकल्पोकों होती हे जिनके प्रारम्भ करनेकी 
सम्भावना नहीं । संसारमे जो मिलता है वही विकल्प जालमे फंसा 
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ह्ञ्ा अपनेको ढुःखी बहता है इसमें यह समझता चाटिय दि 
कोई भी सुखी नही । जा 
६. संमारमे जितने प्राणी है सभी सुखके अभिवाधी हे, 
एतव्थे ही उनका प्रयाग खता है। शासित मिजे' उसके लिये 
अनेक प्रकारके व्पायाका अवलम्पन करते हैं, निस्नर उ्पाणक 
संग्रहकी आइुलताम आरुलित रहते हैं । 
(२९। ७१४० ) 
७. संसारमे सभी मतुप्य जो क्रिया करते हैं. इसका तास्पस 
यह रहता है कि इसझे द्वारा हमको सुख हे। मुसकी सिद्धि 
कपायके अभावसे होती है। क्रिया करेगे इच्दा मुस्य दोताई 
क्रिया सिद्ध होनेपर कपायकी निवृत्ति हो जाती है। 
(२३१। ११। ४७ ) 
८. मनुप्योके पापोष्यकी मुख्यता है इसीसे मुखकी सामग्री 
मिलना दुलंभ है। 
(५।१। ४८) 
६. अनुकूल, प्रतिकूल अवस्थाम जो हे, विपाद करता हैँ 
वह कभी भी मुखी नहीं हो सकता। अनुकृल प्रतिकूल भाव ही 
विभाव हैं, अनात्मीय है, इनमे सुखका लेश नहीं | 


( १$४।०)४८ ) 
१०. आत्माकी परिणति सुख चाहती है परन्तु उपाय करलंमे 

भय करती है, केसे सुख मिले ९ 
($।4।४८ ) 


११. इस संसास्मे यदि सुखको चाहते हो तो विश्वास करो 
कि अन्य मलुप्योकी कथा दूर रहे यह शरीर भी तुम्हारा नहीं। 
शरौर पर द्रव्य है हमने इसमे आत्मीय कल्पना कर ली है। 

( १८।८।॥४८ ) 


५९ सहज सुख साधन 


९९ 


१२. संसार्में वही मनुप्य सुखका भाजन हो सकता हैं जो 
निरयह हो। ' 

(२७११४८ ) 

१३. संसारका मूल कारण मोह, राग, हेप है। इनको छृश 

करो । यही दुःखके मूल हैं सो नहीं प्रत्युत जो बुछ्य आपत्ति है यही 

ते हैं। मुख भी तो और छुछ नहीं इनका न होना ही तो सुख- 

का मूल है । 

(१४५५१ ) 

१४. सुखके लिये अ्रयास करना आकाशसे पुष्पचयन करनेके 

तुल्य प्रयास है। सुखका विरोधी दुःख है और दुःखका मूल 

कारण रागादि परिणाम हैं अतः रागादि परिणाम न हो ऐसा 

प्रयास करा । 


( २११।५७५१ ) 

१५. इस संसारमे सभी प्राणी सुखकी अमिलापा करते है । 
और चह सुखकी प्राप्ति सव कर्मोके क्षयसे होती है और वह सब 
कर्मक्षय सम्यकूचारिसे होता है और सम्यकचारित्र सम्यज्ज्ञानसे 
होता है ओर वह अववोध आगमसे होता है। आगस जो हो सो 
श्रुतिसे होता है, बह श्रुति जो है सो आप भगवानसे होता है। 
भगवान्‌ आप्त वह हैं जिनके छुधादिक अष्टादश दोप न हो क्योंकि 
जिसके हुधादिक दोष हैं. वह स्वयं व्यप्न है, उसके यथास्यात- 
चारित्र नही हो सकता | दोप, रागादिक आत्मामे आइुलता उस्न्न 
करने वाले है। जहाँ आहुलता है बदों शान्ति नही । जहाँ शान्ति 
नहीं वहाँ मोहनीय कर्मका स्वेथा नाश होना असम्भव है| जहाँ 
मोहनीय क्मेका स्वत्व हे वहाँ उसके अनिनाभावी ज्ञानावरणादि 
घातिया कर्म विद्यमान हैं। जहाँ इन कर्मोकी ही सत्ता है वहाँ 
केवलज्ञानका उदय नहीं तथा नवीन कमेंबन्ध भी होता रहता 
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है। इससे भगवान भाप्त चही हो सकता है जिसके मोहनीयादि 
कर्मोका अभाव हो गया है। जहाँ छुधा अन्य वेदना है वहोँ नियम 
से मोहनीयका सद्भाव है। जहाँ मोहनीय है. वहाँ रागादिक ह, 
जहाँ रागादिक दोप है वहाँ आप्तता नहीं रह सकती, अत्त दि 
स्वर सम्प्रदायमे जो बीतराग विभेषण आया है वह उपयुक्त है | 
( १४।७।५१ ) 
१६. संसारमे वही प्राणी सुखका भाजन हो सकता है जो 
निरन्तर अपनी नरुटियों पर दृष्टि रखता ह। परके अवगुण देखनेते 
अपने उपयोगकी विश्ुद्धता पत्ायमाव हो जाती ह। आत्मामे 
अनेक प्रकारके भाव उल्नन्न होते हैं परन्तु अधिकांशमे तो ऐसे ही 
निरयेक द्वोते हैं. जिनमे कोई सार नहीं। आगममे तो लिखा हे 
कि प्राणिमातसे मैत्री करो, सब प्राणियोंमे दुःखकी उत्पत्ति दी न 
हो, अथात्‌ कोई प्राणी दु।ख्वी न हो। इतना निमेत् परिणाम जिस 
भावनाक भानसे होता है वह प्राणी अल्पकालमे संसारके वन्धनप्ते 
मुक्त हो सकता हैं । वासनाकालके अनुकूल ही इस जीवका संस्कार 
होता हैं, ओर वही संस्कार कालान्तरमे फल देता है। जिसके 
संस्कार निरन्तर परके अनिष्ट करने वाले होते हैं वह सवेदा संक्ृश 
रिणामासे व्यप्र रहता है, वततेमानमे दुःखी रहता है तथा काला- 
न्तरमे भी दुःखका पात्र होता है। 
( $8॥११५१ ) 
१७. शारीरिक वेदनाओंका मूल कारण तुग्दारी गृध्नता है| 
यदि केवल ज्ञुधाक्रो शान्त करना है तव जो समय पर पित्त 
शान्तिसे उसे उपयोगमे लाओ। केवल कर्पना जालमें मत उतमो | 


( १५७१ ५५१) 


शान्ति सदन 


१. संसारम बहुतसे मनुष्य शान्ति चाहते हैं. और उसकी 
प्राप्तिके लिये उपाय भी करते हैं परन्तु वे उपाय निदोप नहीं। जैसे 
बहुतसे मनुष्य जब अत्यन्त व्यप्र होते है तव मद्रिपान कर लेते 
है और यह युक्ति देते है कि मदिरापानसे व्यप्नता दूर हो जाती 
है परन्तु सत्य यह है कि व्यग्रता दूर नहीं होती केवल मदोन्मत्त 
होनेसे उसका भान नहीं होता। ठीक इसी तरह दैनिक जीवनकी 
कंठिनाश्योसे परेशान भनुष्य शान्तिकेलिये ठाठवाटसे रहनेका 
प्रयत्न करता है परन्‍्तु सत्य यह है कि उसकी कठिनाइयों दूर नही 
होती केवल रागरंगम मस्त होनेसे उनका भान नहीं होता। जैसे 
नशा उतरनेके वाद व्यप्रता पुनः अपना प्रभाव दिखाती है उसी 
तरह रंगरेलियों समाप्त होनेके वाद कठिनाइयों भी पुन। अपना 
प्रभाव दिखानेकी एक एक कर सामने आने लगती है | 

( २।१।४७ ) 

२. संसारमे कपायकी प्रवलता ही ठुःखका बीज है। जो 
दु!खसे छूटना चाहे उन्हे कषायका निग्नह करना उचित है । कपाय- 
के निम्नहसे ही आत्मामे शान्ति आती है। कपाय मेल है, मैलसे 

मलीनता आती है। 
(५२४७ ) 
१. शान्तिका उपाय न तो तीथेक्षेत्रमें है और न सत्स- 
मागममे है क्योकि शान्ति तो आत्माकी मोह परिणतिके अभावमें 
है। वह कैसे हो ? इसपर बहुत विचार किया, कुछ समममे नही 
आया ! अनादिकालसे अनात्मीय पदा्थामे अभेद बुद्धि हो रही 


बणी-वाणी ६२ 


हैं बह कैसे मिटे ? आगमाभ्यास ही इसके मेटनमे समय है परल्तु 
यह नियम नहीं क्योंकि ग्यार्अद्भपाठी भी होकर भ्रात्म-क्षानसे 
बच्िन रहते हैं । 
(५।३॥३७ ) 
धर, वास्तवमे शान्ति तो स्वक्षीय आत्मामे पर पदार्थेके 
साथ जो ममता बुद्धि हैं उसके अभावमे होती है। ममता बुद्धिका 
अभाव नहीं होता। निरन्तर इस वातका भय रहता है कि यदि 
इनसे ममता छोड़ देंवेंगे तो क्या होगा ? क्योकि इनहीसे अपनी 
रक्षा होती है ऐसी भ्रद्धा है तथा लोकेपणाकेलिये नाना प्रकारकी 
चेश करता है! 
(४४9७ ) 
५. केवल गरल्पवादमें स्वात्म रसका स्वाद मिलना अस- 
न्मव एवं मन, वचन, कायके व्यापारसे परे है। शान्तिका आस्वाद 
रागी-हेपी जीवकी नहीं मिलता | 
(१शश४७ ) 
६. चित्तवृत्तिकों शान्त रखनेका यही उपाय है कि शाश्र 
अध्ययन करो, उससे अपनी शान्तिका ध्यान रखो । 
( २८७४७ ) 
७. शान्तिका मूल कारण तो भीतरसे व्यग्रता न होनी 
चाहिये। व्यप्रतासे कोई भी काम नहीं होता, अन्यकी कथा छोड़ो 
लोफिक काये भी नहीं होता, परमाये तो बहुत दूर है। परमार्थमे 
तो सब तरफसे चित्तत्तिको संकोच कर स्वरुपमे लगा देना 
चाहिये। 
( ३८७४७ ) 
८. लालसाज्ञ त्याग शान्तिका मूल 


बे कारण है। 
तालय॑ है कि किसी द्रव्यड्री सत्ता किसी पदार्थसे नहीं मिलती 
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अर्थीत्‌ सव पदार्थ स्तरीय द्रव्यादि चतुप्यसे प्रथकू प्रथक्‌ है। 
उसमें जो हमारी निजत्वकी कत्पना है उसे त्यागता ही परका त्याग 
है। यही होना कठिन है क्योंकि अनादिकालसे हमारी प्रवृत्तिमे 
परमे निजत्वकी करपना हो रही है, उसका दूर करना अत्यन्त 
कठिन है। 
( २४।११।४७ ) 
६. माना कि क्षेत्र शान्तिका कारण है परन्तु शान्तिका उपा- 
दान कारण आत्मा हो तब तो काय हो । 


( २७।११॥४७ ) 

१०. शान्तिका मूलकारण आत्मामें मोहाभाव होना चाहिये। 
उसकी त्रुटि होनेते शान्तिकी स्थिरता नहीं | 

( २९।१२४७ ) 


११. पुण्य-पापक्ी कथाओके श्रवण करनेसे चित्तकों शान्ति 
मिलती है। शान्तिका कारण यथा बस्तुविज्ञान है । 
( ११।१॥४८ ) 
१२, शान्तिका कारण तो निजकी मूच्छा त्याग है। 
( १२१४८ ) 
१३. शान्तिका कारण आत्मामें परपदाथेकी मूर्च्छा न्यून 
होना चाहिये। मूच्छो ही पापका काएण है। 
( ३॥३।४८ ) 
१४. जितनी ही ठृष्णा ऋृश होगी उतनी ही शान्ति आवेगी | 
केवल जो वात गर्पमें थी वह प्रवृत्तिमे आ जावेगी। 
( $4शे४८ ) 
१५, यह कौन चाहता है कि मै शान्तिका पात्र न होऊँ 
हे नहीं हो सकता। इसका कारण मेरी बुद्धिमे मनोदुवेल्ता 
ही है। 


( १९५४८ ) 
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१६. शान्त्रिका काएण अ्न्तर्निहित ४ बेवल वाधपदाथोमि 
दृषप्टिमि जो दोप है इसे प्रथके करफ़ी आवश्ययता है । 'प्रमे- 
काल इसी दोपके द्वारा अनन्त यातनाओंफ़ा पात्र जीव रहा ग्रोर 
रगा अतः इसे त्यागो | 

(२4६५८ ) 

१७, शान्निकेलिये उपाय शालि ही ह। श्रतालिपरतझ 
जो कार्य होगा उसते शान्तिफां मिलना ऊठित ह। अकय्नी पद 
सण्ठकी वितय चफत्ते करता है, फल उस राग्यही। गर्य 
परिपिह है उससे अशान्तिकी ही तो उन्पत्ति टोगी। 

(२६९४८ ) 

१८. जिसके मूलमे मोह है वहां सुय शानि नीं। शान्ि- 
का भूल मोहका अभाव है उसके सद्व्॒म शान्ति नरी। 

(4।६०।४८ ) 

१६ काम तो उसे कहते हैं जा आत्मारों शान्तिका बारण 
हो। यदि काये करते शान्तिका उय नहीं हआ नव व्य् हो 
जन्म गमाया | 


| ( २४०४८ ) 
२०. शान्तिका मार्ग वर्श है उहाँ निवृत्ति साग £ | 
( २७५२॥४८ ) 


२९. आगममे शान्ति अशान्ति रुछ् भी नहीं। आगम तो 
केवल इनका प्रतिपादन करता हं। तीय, सत्समागम श्रादिमे भी 
शान्ति ओर अशान्ति नहीं। शान्ति आत्माम है बहोँ हम खोजे 
नहीं, उसके प्रतिबन्धक कारणोंको हटाते नहीं, निमित्त कारणोड़ो 
पक करनेकी चेष्टा करते हैं। उसके प्रतिवन्धक कारण क्राधादि 
कषाय हैं हम उनको ठो हाते नहीं किन्तु जिन निभित्तोंसे ओोध 
होता है उन्हे दूर करनेका अयत्न करते हैं| 

न ( शश५१ ) 
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२२, शान्तिके जो पिपासु हैं उन्हे संसारके आडस्वरोंसे 
अपनी प्रवृत्ति हटानी चाहिये ओर यह जानना चाहिये कि जिन 
पदार्थॉम हम रागह्वप कर इष्टानिष्ट कल्पना करते हैं वे पदार्ये 
इ्ट और अनिष्ट नहीं अपितु जो हमारी रुचिके अनूकूल होते 
हैं उन्हें हम इष्ठ और जो प्रतिकूल होते हैं उन्हे अनिष्ट समझ 
लेते हैं। सबसे पहिले एक तो यही महती अज्ञानता है कि 
हम परको निज मानते हैं। कोई भी पदार्थ किसीका नहीं, 
सभी पदाथे अपने-अपने परिणामोके द्वारा संसारमे परिणम' 
रहे हैं। सत्ता सभीकी प्रथक्‌ प्रथम है। जैसे ६४ पैसे मिल- 
कर १) व्यवहार होता है। विचार कर देखो सबसे जघन्य 
भांग एक पैसा है, इसीके सदश ६३ भाग उसमे और हैं। इन ६४ 
भागोका एकत्र होना ही तो एक रुपया है। रुपया और क्या वस्तु 
है ! जब हम उसके जघन्य अंश एक पैसा पर विचार करते हैं तब 
एक पैसा या एक अंश दूसरे पाव आना अंशसे भिन्न है। इन 
दोनोंको एकहपसे यदि व्यवहार करें तव आध आना ऐसा व्यव- 
हार होता है। यहाँ पर एक अंश दूसरेसे मिल्रकर क्‍या सेधा 


एक के गया ! नहीं, परन्तु वन्धावस्थामे आध आना यह व्यवहार 
होता है। 


]॒ (१३४५१ ) 
२३, जनताके प्रशंसक शब्दोसे शान्ति नहीं आ 
जनताकी निनन्‍्दासे न तो अशान्तिका उदय होता शो मस्त 
शान्तिका उदय होता है । हमारी कल्पना ही हमे निन्‍्दामे दु:ख और 
प्रशंशामे सुखका अनुभव कराती है। देखा जावे तो निन्‍्दाके 
वाक्योंका श्रवण कर हम यह करपना कर लेते हैं कि हमारी निन्‍दा 
की किन्तु निन्‍दा हमे इष्ट नहीं, इस तरहसे हम स्वयं दु।ल भाजन 
हो जाते हैं। जिस समय यह कर्पना विलीन हो जाती है दुःख 
मिट जाता है । प्रशंसामे यह कत्पना कर लेते हैं 'कि हमारी प्रशंसा 
प्‌ 
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करता है और उसमे इष्चुद्धि हो जानते हम सुखी हो जाते ६। 
लिस कालमे यह कत्पता विलीन हो जाती है. स्वयमेव उस जाति- 
का सुख नहीं होता। 
(4५५५१ ) 
२४. आत्माकों शान्ति नहीं मिलती इसका कारण क्या रे 
चुल्ठ समममे नहीं आता। जो भी कार्य करते हैँ उसमे आहुलता 
होती है। पराया अनिष्ठ हो इत्यादि अनेक ऐसे कार्य दे जिनमे 
आहुल्ञता हो यह तो ठीक ही है पस्तु परका भला हो एसा बिल- 
चन भी शान्तिका उत्तादक नहीं। जगतम दो तरहके ही तो कार्य 
है। एक वे काये जिनमे दूसरोंको सुखादि देनेका भाव होता #, 
दूसरे वे जिनमें दूसपोकी निर्तर पेदना देनेके भाव होते है, 
इनसे अतिरिक्त काये ही नहीं। क्या करें--बुद्धि छुड काम नहीं 
करती। निर्तर व्यम्रता रहती है पुण्य पाप दोनो त्याग देचें तब 
कया करें छुछ्क समममे नहीं आता। आगममे यह लिखा है कि 
भोह, राग, हेप त्यागो । मोहका अर लिखा है पर पदाधेमि जो 
निजल्वकी कल्पना है उसे त्यागों। यह एक ऐसी बिकट समस्या 
है जो कहनेमे तो कोई कठिन नहीं परन्तु उपयोगमे आता कठिन 
है। करना ओर कहना यह दोनों भिन्न है। फहनेवाले प्रायः सभी 
परन्तु उसपर अमत्न करनेवाले बिरे हैं। जो हैं थे 
देखनेमें नहीं आते क्योकि वाह्म परइत्तिसे ही तो अनुमान करेंगे। 
'वह प्रवृत्ति देखनेमें नहीं आती | 


- कप ( १९४५१ ) 

शप| शान्ति उत्पादक जो कार्य हों वह श्लाध्य 
हं। जिस कायेके फरनेमे शान्ति न हो वह राध्य कोटिस नहीं 
आता। जिस कार्येके अनन्तर शान्ति आ जाबे, अम्िमान कहईत्- 
फालेश न हो वही महनीय काये है। पश्चेन्द्रिय विषय सेबनसे 
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उत्तर कालमे हृष्णा रोगकी शान्ति नहीं होतीं अंतः उन विपयोंके 
सेवनको कोई भी रहाध्य माननेकों प्रस्तुत नहीं होता। प्रायः 
विषय सेवनका प्रत्येक व्यक्ति दुःखका कारण मानता है। यद्यपि 
विषय दुखके जनक नही; क्योकि वे तो पुद्गल द्रव्यके गुण है 
अठः न दुःख उत्पादक है और सुखके जनक ही है। रागादि परिणाम 
ही दु।खके जनक हैं, क्योकि जिस समय रागादि परिणाम होते हैं 
उस समय आत्मामें स्वास्थ्य नहीं रहता। जब तक रागादिकी 
निवृत्ति नें हो आत्मा अधीन रृता है। जिस समय बह रागादि 
परिणाम ध्वस्त हो जाता है उसी समय आत्मामे एक विलक्षण 
शान्तिका आविभांव होता है जिससे आत्मामे व्यप्रता: मिट जाती 
है। व्यप्रताके झमावमे आत्मा स्वयमेव सुख, शान्तिका अनुभव 
करने लगता है। 
(२३४५६ ) 
२६. शाम्तिका अथे बहुतसे मनुष्योंने यह लगा रखा है कि 
छुछ भी न करना, पत्थरके तुल्य जड़ हो जाना परन्तु यह बात 
सवेथा असम्भव है। आत्माका जानना स्वभाव है, जो स्वभाव है 
वह स्वभाववानसे कभी भी प्रथक नहीं हो सकता। जैसे अप्निका 
उष्ण स्वभाव है यदि उष्ण न हो तव अप्रिका अस्तिल ही न रहे। 
इसी तरह आत्माका स्वभाव ज्ञान है, जहाँ ज्ञान है पहोँ आत्मा है, जहाँ 
आत्मा है वहाँ ज्ञान है। ज्ञानके अभावमे अ।त्माका अस्तित्व ही नही। 
ज्ञानका काये पदार्थेकी जानना है तब चाहे संसारी जीव हो,' चाहे 
मुक्त जीव हो, पदा्थका विकरप उसमे आवेगा ही। विकल्पका अर्थ 
है ज्ञाममे अथाकार अवभासन होना। जैसे दर्पणमे जो पदाथ 
उसके समच्ष रहता है वह उसमे भासमान हो जाता है। इसका 
अथे यह नहीकि जितना लम्बा चोड़ा पदार्थ हो उतना ही द्पंण हो 
जावे। परन्तु दर्पणका परिणमन तदाकार हो जाता है। यह भानना 
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पढ़ेगा कि उस समय दर्पणका परिणमन पदाथके निमित्तसे हुआ 
है। जब हम दर्षणमे मुख देखते हैं तब हमें यह ज्ञान दवोता 
है कि दर्षणमे हमारा मुख दिख रहा है और यह भी भान हवता 
है कि दर्पणमे जो मुख हे वह हमारे वास्तविक मुखसे मित्र हैं। 
यदि ऐसा न होता तो दृपणस्थ मुखमे कालिमा देख जो अपने 
मुखकी कालिमा मेटते हैं वह न मिटाकर दपेणमे दिखने 
चाले मुखकी ही कालिमा मिटाते | इससे सिद्ध हुआ कि वह मुख 
परस्पर भिन्न हैं। इसी तरह ज्ञानमे जो झ्ेय आता है वह ज्ञानका 
परिणमन है। श्ेेय मिन्‍न पढाये है, एक अंश भी उसऊा ज्ञानमे 
नहीं आता। इसी तरह ज्ञानमें जो राग आता हैं वह भिन्न है और 
शरित्रगुणका परिणमन जो रागहुप हुआ बह भिन्‍न है। तथा जिस 
रागरुप प्रकृतिके उदयसे हुआ उससे भी भिन्न है। जो पुदुगल 
करे मोहनीयकी राग प्रकृतिका उदय हुआ बह तो पुदूगलका ही 
परिणमन है, उस परिणामका कतों पुदुगल ही है। बह ज्ञानमे 
नहीं आया, उसके निमित्तको पाकर आत्माके चरित्र गुणमे जो 
विकार हुआ वह्दी ज्ञानमे आया। तव जैसे श्षेयका सम्बन्ध साक्षात््‌ 
ज्ञानमें होता वैसा शगप्रकृतिके उदयका साक्षात्सम्बन्ध ज्ञानमें 
नहीं होता। तात्पये यह कि ज्ञानमे कोई सी पदार्थ आधे उसके 
पृथक करनेका प्रयत्न मत करे । ज्ञान तो अकाशक पदाथे है उसके 
हे करके आवेगा उप्ते ही ह3३203८ उसे जानो परन्तु 
मृत करो, ज्ञानमे इं£ ५ 
तुम्दारा पुरुषाथ है, यद्दी शान्तिका मृत 2 रो, यही 


२७, २८ 
. २७, भ्तिदिन शान्तिके गीत गानेवा्ा 338: पहन 
होता अपितु वही महात्मा शान्तिका पात्र हो सकता है जो 
रागादि शत्रुओसे पराजित न हो । 
( २९४५१ ) 
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श८. शान्तिका उपाय अन्यत्र नहीं, अन्यत्र न देखना यही 
है। अशान्तिका वीज भी अन्यत्र नहीं। यदि दोनोंमेसे एकका 
भी निश्चय हो गया तव दूसरेका निरचय अनायास हो जाता है। 
जिसे एकत्व भावना होगी उसे अन्यत्व भावनाके अथे प्रयास करने- 
की आवश्यकता नहीं। वस्तुका स्वरूप स्वपरोपादानापोहन ही 
तो है |. स्वरूपका उपादान और पर रूपका अपोहन यही वस्तुका 
वस्तुत्व है। संसारमे जितने पदाथे है उनकी यही व्यवस्था है। 
एकत्य भावनाम विधिमुखेन वणेन है ओर अ्न्यत्व भावनामे 
निषेधमुखेन वर्णन है। भावना चिन्तनसे यही लाभ है कि परसे 
भिन्न आत्मचिन्तन होनेकी प्रकृति हद हो जाती है। और 
उसका फल यह होता है कि एक दिन ऐसा आता हे कि ज्ञान 
केवल होकर दर्पण सहश पदार्थोका प्रकाशक हो जाता है। भोक्तमें 
आत्मा केवल अपने चतु्टयसे ही परिणमन करता है। संसारमें 
भी जो परिणमन होता है वह भी स्वकीय द्रव्यमे ही होता है 
परन्तु इतना अन्तर है कि यहाँ जो पदाथे ज्ञानमे आते हैं उनमें 
किसीमे मोह, किसीमे द्वेपहप परिणमन करता है। यह परिणमन 
शुद्ध द्रव्यमे नहीं होता है केवल पर पदार्थ मांसमान होते है। वे 
पदाथ जो ज्ञानमे भाते हैं उन्हे ज्ञेय नहीं रहने देना यही दूपित 
अणाली संसारकी जननी है। संसार कोई प्रथक्‌ पदाथे नहीं। आत्मा 
ही विभाव पर्याय सहित संसार और विभाव परिणत्ति रहित 
असंसार कहलाता है। 0 


.. (३१ |,५। ५३ ) 

२६. शान्तिका मागे कुद्दी नहीं आपकह्ीमे है। आपसे तात्पर्य 

आत्मासे है। इसका तालये यह है कि हम परके द्वारा शान्ति 
चाहते हैँ, यही मह॒ती अज्ञानता है; क्योकि यह सिद्धान्त है कि, 

कोई द्रव्य किसी द्रव्यमे नवीन गुण उत्पन्न नहीं करता है। पदार्थों 
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की उत्पत्ति उपादान कारण और सहकारी कारणोसे होती के 
उपादान एक और सहकारी अनेऊ होते हैं। जैसे घटकी रूप 
उपादान कारण सचिका और सहकारी कारण दण्ड-चक्र-चीवर- 
कुनालादि हैं। यद्यपि घटकी उत्पत्ति मृत्तिका ही में होती ह, 
मृत्तिका ही उसका उपादान कारण हैं पर्तु फिर भी इुल्लालादि 
कारण कूटके अभापमे घटरूप पर्याय मृत्तिकामे नहीं देखी जाती। 
अठः ये झल्नालादि घटोलत्तिमे सहकारी कारण माने जाते है। 
इसलिये प्राधीत आवार्योने जहाँ कारणका स्वरूप निर्बेचन स््या 
है पहॉगर यही तो लिखा ई--सामग्री जनिका का्यर्य, ने 
फारणप श्रतः इस विषयमे विद्वार्तोकी छुत्क करना उचित नहीं | 
यहॉपर मुख्य गोण न्यायक्षी आवश्यकता नदी, वस्तु, स्वत्प 
बाननेक्ी आनश्यकता है। अन्वयव्यतिरेकंगम्यो हि कायकारण- 
भाव इनमे दोनो ही मुख्य हैं। जब हम उपादान कारणकी 
अपेज्ञा कथन करते हैं तव घटका ज्यादान कारण मिट्टी हैं। 


निमित्तकी अपेत्ता यदि निरूपण किया जाबे तव छुलालादि 
काण हैं। 


(१७।६। ४७१ ) 

३०, शान्तिका आना कोई कठिन वात नहीं, आव शान्ति 

आसकती है परन्तु शान्तिके वाधक जो रागादि दोप हैं उनको तो 
हम त्यागते नहीं। रागादिकके जो उत्पादक निम्रित्त हैं उनको 

त्यागते हैं। उनके त्यागसे रागादिक नहीं जाते अपि तु रागादि 
परिणामोम उपे्षा करनेते रागादि दोपोंका श्रमाव हो सकता है । 


(११।७। ५१-) 
३१. शान्तितों तव आवे जब कपायोंका उपद्रद ले हे 
३ के रा हर । 
निस्‍्तर पर निन्दा सुननेमे श्राणी आनन्द मानता है। जहाँपर 


७१ शान्ति सदन 


परकी निन्‍्दामें जिसे प्रसन्नता होती है उसे आत्मनिन्‍्दामें स्थय- 
सेव विषाद होता है। जिसके निरल्तर हर्प-विपाद रहते हों वह 
काहेका सम्यण्ञानी ९ आत्मा ज्ञान-दशनका पिण्ड है, न जाने 
क्यों ये राग-द्वेप होते हैं ! इसका मूल कारण केवल हमारा संकल्प 
है अर्थात्‌ परमें नितर मान्यता है। यही मानना रागह्देपका कारण है। 
जब परको निज मानोगे तब उसमें अनुकूलमे राग और प्रतिकूलमें 
देष करना स्वाभाविक है। यद्यपि रागद्ेप कपायमय भाव हैं, 
आत्मामें आकुलताके उत्पादक है। जहाँ आकुल्ता है वही दुःख 
है। अतः दुःखके निवारणके लिये सर्वप्रथम परपदाथोंकी मूर्च्चा 
त्यागना ही श्रेयस्कर है। मूच्छोका लक्षण ही मस॒त्वरूप परिणाम 
है। यद्यपि ममता परिणामका विपय अपना नहीं किन्तु मोदी जीव 
उस विपयको अपना मानता है। जिसको अपना मान लिया 
उसकी रक्षा करना उसका कततंव्य हो जाता है, अतः स्वथा परको 
त्यागो यही उपाय शान्तिका उत्पादक है। शान्तिसे ही सुखका 
उदय होता है। शान्तिका कारण पर पदार्थकीं त्यागना नहीं हे, 
केवल आत्मामे उसन्न जो रागादिक परिणाम होते हैं उन्हे त्यागो । 
(२१। ७। ५१ )' 
३२, जिन्हें अपनी आत्माको शान्ति प्राप्त करना है वे संकोच 
करना छोड़ देवें । 
(२१।७। ५१ )' 
३३. बिन जीवोंकों शान्ति रंसका आस्वादन करना है उल्हें 
सबसे पहले अपना निर्णयकर मनुष्य जन्मका उद्देदय निश्चित करना 
चाहिये । जिनका कोई उद्देश्य नहीं वह कदापि सुखी नहीं हो सकते। 
हि (३० । ७। ५१ ) 
३४, शान्ति वही जीव प्राप्त कर सकता -है जो. इन रागादि 
भावोंमे अपनापन छोड़ दें। अनन्त जन्मकी कथा तो प्रत्यक्ष नहीं 


थ्र्छ 
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श्रत्तः उममे द्वारा छुड विशेष विचार करा बुद्धिम नहीं आाता। 
परन्तु इस पर्योयमें जो सुख दुःख हुए वह तो आत्मजलक्ष हैं। 
उनके द्वारा कुछ भलाई हो सकती है। 
(३१।७। ५१ ) 
३५, वाघ्तवमे शान्तिका मांगे ते इन सब म्तोंके विकत्पोसे 
परे है। शान्तिका मागे कही नहीं। सम्पूणे पर्यायोंमि जानेपर भी 
भोक्षमागंका लाम नहीं हुआ। 
(१९।८। ५१ ) 
३६, दुःखका लक्षण आइुल्ञता है। आउलता जहॉपर होती है. 
चहोँ इस भात्माको अशान्ति रहती है। आत्मा अन्तरज्रसे शान्ति 
चाहता है परन्तु शान्तिका अनुभव तव हो जब किसी प्रकारकी 
ज्यग्रत न हो। सबसे महती व्यमता तो शरीरको स्वस्थ 
रखनेकी है। यह शरीर पुदुगल सम दायसे निष्पन्न हुआ है परन्तु 
हम इसे अपना मानते हैं, प्रथम तो यह मान्यता मिथ्या है। जब 
इसे आत्मीय माना तव इसके रक्षणकी चिन्ता रूती है। इसके 
लिये जिन पदार्थोसे प्रत्यक्ष भिन्नता है उनका संग्रह करना पडता 
है। उस संग्रहमे अनेक प्रकारके अनर्थका आश्रय लेना पढ़ता है, 
हिंसा, असत्य, चोरी, व्यभिचार, परिमह पन्च पापोसे अपनेकों 
नहीं बचा सकता । बढ़े प्राणियोका घात करते देखा जाता है तथा 
अनेक प्राणियोंके मांसकी खा जाता है, जिसके द्वारा अल्प भी भय 
हुआ उसे नहीं रहने देता, मंच्छराद़िके निवारणाथं औपधिका 
प्रयोगकर निमू ल करनेका प्रयत्न करता है। 
धर (२।९१५१ ) 
३७, जब पर पदाथोर्म निजत्वका संकल्प हो जाता है तब 
उसी रक्षा करनेका भाव होता है। जो जो पदाथे उसके रुक 
होते हैं उन सब पदार्थों राग और जो जो पदार्थ उसके विरोधी 
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होते हैं उनमे स्थयमेव हए हो जाता है। जहाँ राग-हपका पिशाच 
आत्माममें आया वहोँ शान्तिका लेश नहीं। शान्तिके अभावमें 
आत्मा निरन्तर व्यमभावका पात्र हो जाता है। 

(३।९।५१ ) 
राज्य सुता कलत्राणि शरीराणि सुखानि घ | 
संसत्तस्यापि नशनि तव जन्मनि जन्मनि ॥/' 

१८, राज्य, पुत्री, जी, शरीर, सुख यह पदाथे प्रत्येक जन्ममे 
पाये ओर;निरन्‍्तर इनमे आसक्त रहे फिर भी यह अपनी अवधि- 
पूरणकर नष्ट हो गये। इनसे न तो सुख मिला, और न शान्तिका 
लाभ हुआ ! निरन्‍्तर इनको सुखका कारण जान व्यप्रताके पात्र 
रहे। शान्तिका लेश न पाया | शान्तिका उपाय स्थमात्र है। अन्य 
पदाये कालन्नय में शान्तिके उत्पादक नहीं हो सकते। 

(२१५।९। ५१ ) 

३६. संसासमे,शान्तिकी उपासना करनेवाले बहुत हैं परन्तु 
उनका सा प्रथक्‌ प्रथक्‌ है। कोई मनुष्य ऐसे हैं जो पौ्लेन्द्रियोके 
पिपय प्राप्त कर उसीसे शान्ति चाहते हैं और आजन्म यह मानव 
जन्म उसीमे बिता देते हैं परन्तु स्थायी शान्ति न मिलनेसे अन्तमे 
इस जन्मको पूर्ण कर पर जन्मके पात्र हो जाते हैं। विपय सेवन 
शान्तिका उपाय नहीं, क्योंकि जिस शान्तिके लिये उसे सेवन करते 
हैं उससे शान्ति नहीं मि्वती। शान्तिका भूल बाधक पर पदार्थ 
निजत्त कल्पना है। पर पदाये स्वेदा पर रहते हैं हम उन्हे अपना 
बनाना चाहते है पर वें अपने नहीं हो सकते। 

( ७॥१०५१ ) 
४०. थदि शान्तिका आस्वाद चाहते हो तो भन्ध विश्वास- 
को तिलाझलि दो। ' 

( १३॥१०।५१ ) 
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४१. शान्तिका वाधक यद्यपि वाह्ममें छुद्व नहीं फिर भी 
अन्तर परिणति निर्तर व्याइुल रहती है। निरन्‍्तर अन्यकी 
जिस्तासे व्यप्न रहते हैं-“यो हो यो करें, जगतके प्राणी छुमागे 
पर चलें, सबको शान्ति मिलते, परस्परका वेमनस्य मिट जाबे, कोई 
दुखी न हों, व्यवे कलहमें अपना समय नष्ट न करें ।! पस्तु 
तत्त दृष्टिमे संसार तो इसी रूप रदेगा। जहाँ यह जीव अपने 
स्वरुपको विचारे “देखना जानना” ही इसका स्वरूप है, उसपर 
जहाँ स्थिर हो गया अनायास दी सब उपद्रवोत्ते सुरक्षित हो 
सप्रता है। परसार्यसे इसका स्वभाव ही स्वच्छ है। देखनेवाला, 
जाननेवाला में हूँ यह एक कस्पना मी मोहहीमे होती है। इसका 
स्वभाव तो दर्षणवत्‌ है, दर्षणकों इच्छा नहीं कि अमुक पदायें 
ह्ममे भासमात हो, स्वयमेव पदाथेका सददश आकार दर्पणमे परि- 
णम जाता है, यही व्यवस्था निर्मोही जीवकी है। जब 
पढ़ा व्यवस्था इस प्रकार है तथ हसे हपेविषाद करनेकी 
आवश्यकता नहीं। ( १७११५१ ) 

४२, आजकल जो शिक्षा पद्धति है उसमें भोतिकवादको 
खत मोत्साहन मिलता है। विज्ञानका इतना प्रचार है कि वालकी 
भी खाल निकालते हैं। यहाँ तक विज्ञानने आविष्कार किया है 
कि बिना चालकके वायुयात चला जाता है तथा ऐसा अणुवम 
घनाया है कि जिसके द्वारा लाखो मनुष्योका विष्वंश हो जाता 
ह। ऐसी चीरफाइ करते हैं कि पेदका चालक निकाल कर वाहर 
ख्परुए पेटका ब्िकार निकाल देते हैं. पश्चात्‌ वालककों उसी स्थान 
पर रप देते है। यह्मारोगीरी पमुली बाहर निकाल देते हैं 
किन्तु एसा श्राविष्फार किसीने नहीं किया कि यह भात्मा शान्ति- 
वा पात्र हो जब । ( १॥॥३१५१ ) 


त्याग 


१, परमा्से त्याग करना अन्य बात है, लोक प्रतिष्ठाके 
लिये बाह्य त्याग करना अन्य बात है। संसारमे कीतिके लिये जो 
भी तप आदि कार्य किय जते हैं वे सब कायक्रेशके लिये होते 
हैं। उनसे आत्महितकी गन्ध भी नहीं आती। कपाय निवृत्तिके 
हेतु जो कार्य किया जाता है उससे शआत्महित होता है और जो 
काये केवल कपाय पुष्टिके लिये किया जाता है उससे आत्महित 


नहीं हाता। 
(५॥१।४७ ) 
२. त्यागकी महत्ता अभ्यन्तरसे है? परन्तु उस ओर 
लक्ष्य नही ! 


( ११।८।४७ ) 
३. राग सेटनेके उपाय आचार्योने बहुतसे वताए हैं परन्तु 
हम उन उपायोका अवल्म्बन नहीं लेते। केवल वाह्य त्याग कर 
ही सन्तोष प्राप्त कर लेते हैं। बाह्य वस्तु जिसका हम त्याग करते 
हैं बह शान्तिका कारण नही; क्योंकि उस वाद्य बस्तुका आत्मासे 
कोई सम्बन्ध नहीं | 
(२७८४७ । ) 
४. संसारमे सबसे कठिन मूच्छाका त्याग है। लोग पदार्यों- 
के त्यागकी चेष्टा करते हैं, अपनेसे अतिरिक्त जो वस्तु है वह स्वतः 
त्यक्त है उसके त्यागनेकी क्या आवश्यकता है ! जो भाव अपने 
आत्माके साथ तन्मय होकर दुखद हैं वही त्यागना चाहिये । 
( १4॥१॥४८ 2 
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५, त्यागका महत्त्त उसी समय है जब कि उसको करके भी 
शुद्ध न चाहे अन्यथा एक प्रकारका व्यापार हैं 

( २७०४८ ) 

६. वहीँ कहीं वाह्य त्याग भी आश्यन्तर त्यागमे निमित्त 

हो जाता है। अतः स्वेथा यह पत्तपात नहीं करना चाहिये कि 

वाह्य त्याग छुछ नहीं | वाह्म त्यागसे तालये यह है कि भनुष्य 

पर्यायको पाकर कमसे कमर खाद्य पेयकी व्यवस्था उत्तम रखनी 


चाहिये। 

(२॥६४।८ ) 
७, त्यागी वही है जिसके आत्मश्रद्धा पूषेक वाह्मय त्याग 
हुआ हो, जो अन्तद्भसे ऋपालु हो और जीवोकी दशाका जिसे 
पूणे ध्यन हो । जीवोके अन्तर्गत अपना झत्म. आ गया। स्वे- 
प्रथम तो अपनी दया करता हो यह लक्षण होना आवश्यक 
है। जो अपनी ही दयासे चहिमुख है वह परकी दया करनेमे 
स्वेधा असंगत प्रलापकर त्रोगोको ठगता है। जो ऐसे त्यागी हों, 

केवल ऊपरी क्रियाकाण्डम मन हो उनका साथ छोड़ो । 
(4।६॥४८ ) 
८. जो त्याग करो किसीसे व्यक्त मत करो। त्यागवृत्तिके 
अनुकूल ही अन्तरद्धते काये करों। त्यागकी सफलता चाहते हो 
तो लौकिक कार्योंके हेतु आत्मीय परिणतिकों कछुपित मत करो। 
( १०५५१ ) 
£. पर द्वव्यकों त्यागनेकी जो परिपाटी चल्ली आई है बह 
कारणकी मुख्यतासे हे। पर द्रव्य न आज तक अपना 
हुआ, न है, ओर न आगे भी होगा । आत्माम्ते जो भाव होता है 
चह भी नहीं रता, अनायास चला जाता है। अन्यक्ी कथा छोड़ो 
जो क्षणिक भाप है वे सी परिणतनशील हैं। जब बह मी परि- 


७७ त्याग 


णमन शील है तब क्षायोपशसिक भाव ओद्यिक भाव क्या स्थायी 
रह सकते हैं ! किन्तु हम ऐसे भूढ़ हैं कि उनके होनेमें हर मानते 
हैं। यही फिर नवीन बन्धका कारण हो जाता है। सम्यस्टृष्टि उन्हे 
अपनाता नहीं अतः उसके कर्मोका बन्धनअर्प स्थिति अनुभागको 
लिए हुए होता है। एक दिन बिलकुल नहीं होता। यह अवस्था 
दशमगुण स्थानमे और उसके आगे होती है। 
(१०५५९ ) 
१०. वाह्ममे निमित्त कारणोंका त्याग हर कोई कर देता है 
किन्तु जिनके कारण इनको म्हण किया है उनका त्याग अणुमात्र 
भी नहीं। फिर भी प्रयास कर रहे हैं, न जाने कव वात्त बने ? 
केवल गर्पवादसे कोई तत्त्व नहीं । 
( १५७५१ ) 


... दाने 
१, भत्ते ही मनुष्य दान ने करे परन्तु अन्यायसे धनाज॑न 
छोड़ देवे पर यह ऋठिन वात है । दानकी पद्धति केवल स्वप्रशंसा- 
के लिये कार्यकारिणी नही, वह तो लोभ दूर करनेके लिये ही 
प्रशस्त है। 
( २४।३॥४७ ) 
२. दानमे अनुराग रखनेते उसका जो फल मिलता है 
चह लोकिक विभूति ही तो है, परमार्थ तो नहीं ९ 
( २५॥९॥४७ ) 
३. अभ्यन्तर प्रवृत्तिमे जो कपाय है उसका त्याग जो कर 
देता है वही सत्यपथातुगामी दानी है। 
( १६५४८ ) 


सर्गीनवार्णी ज 


४. दान पहिले पात्र बुद्धिसि होता था, अत्र हम तम्हारा 
उपकार करते हैं इस बुद्धिसे दान देते है ! चस्तुतः लोभके 
त्यागको ही दान कहते हैं। 


(१९७४८ ) . 


अबण८-माथान अषयारहामम-० संक्रमित, 


ध्यान 


१, उपयोगकी स्थिरता ही ध्यानका कारण है। ध्यान दो 
प्रकारका है। एक तो संसारका कारण है जिसके आर्त्त, रोद्र दो 
भेद हैं। दूसरा संसारके नाशका कारण है। उसके भी दो भेद 

एक धर्मध्यान, दूसण शुक्षप्यान। उसमे धर्मेध्यान 
शुभ परिणामोंका सम्बन्ध ।दोनसे यद्यपि वन्धकां भी कारण 
होता है परन्तु परुपरा बन्धाभावमे भी कारण पड़ता है। 

पद्मम गुणस्थान तक रीद्रध्यान रहता है परन्तु वह ध्यान 
नरक तियेग्गतिका कारण नहीं होता; क्योंकि सम्यस्दश्के जो 
रौद्रध्यान होता है वह अग्रत्यास्यानके तीव्र उदयमे होता है। 
बह चाहता नहीं, वह शुभ परिणामोंको भी नहीं चाहता फिर भी 
उनके कार्योकी करता है। इसपे सिद्ध हुआ कि बिना अमिलापाके 

भी काये होते है, यह वात आते, रौद ध्यानोमे भी सम्भव है। 
(५७७५३ ) 


अधधमा-कक ,अधमबमणपा पडा 


व्रत 
१. ब्रत्त उत्तम चस्तु है परन्तु यह काल इस तरहका हुद्र॒ है कि 
ब्तका निर्बाहहोना कठिन है। कोई घर ऐसा नहीं जिसमे अस्पताल- 
की ओपधि प्रयोगमे न लाई जाती हो। 


(१३७४७ ) 


५९ 5 प्रेत 


- २, ब्रतकेमानेतों यह है कि आगमके विरुद्ध प्रवृत्ति न होनी 
चाहिये। तथा ऐसा करना प्रायश्रित्तसे भी शुद्ध नही'हो सकता। 
जानकर अपराध करना अत्यन्त अन्याय है। 

( १४७४७ ) 
३. विवेकहीन ब्रत संसारका कारण है। विवेकसे तालये 
चरणानुयोगकी पद्धतिके ज्ञानसे है। 
( १७।६॥४८ ) 
४. अपने परिणाम निर्मल रहें इसलिये ब्रत पालो | 
( १८३४८ ) 
५, ब्रतोंका फल संबर पूबेक निजेरा है; क्योंकि ब्रतका भेद है 
उस्ते तप कहते हैं। बाह्यतपोमे अनशन आता है। इसे तेल 
कहते है। इससे आठ भक्तका त्याग होता है। 


,( १९॥९।४८ ) 
महावीर सन्देश 

१, श्रीवीस्प्रभुकी स्तुति किसको कल्याणप्रद नहीं है। 
संसारकी असारता जान उन्होने इससे स्मेह छोड़ा, आंत्मकल्याण 
किया और उनके निमित्तसे संसारका कल्याण हुआ। यद्यपि 
भगवानको इच्छा नहीं कि मेरे द्वारा जगतका उपकार हो परन्तु 
सहज निमित्त-नेमित्तिक सस्वन्ध ऐसा वन रहा है। जैसे सूर्योदियमें 
प्राणी अपने अपने कार्यमे लग जाते हैं उसी तरह बीतराग सर्वेज्ञ 
प्रदर्शित पदार्थों को अवगत कर जीव सुमार्गमे प्रवृत्ति करे लग 


जाते हैं । श्रीवीजसु पदार्थेके ज्ञाता-दश हैं किसीसे न राग है न 
ह्ेप है। राग-हेषके वशीमूत होकर प्राणी मात्र संसार वंधनमे पड़ा 
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हुआ नाना हुखोंका भार बहन करता है। जिन जीवोंने वस्तु 
स्वरूप जान लिया वे इन वाह्य पदार्थोकों मिन्न जाने ने तो उन्हे 
श्रपनानेकी पेश करते हैं और न त्यागनेकी चेष्टा करते हैं । जिनके 
भेदज्ञानपे विमल भरमिम्राय हो गया है वे न तो किसी पदायेको 
प्रहण करनेडी चेष्ट करते हैं और न त्यागनेका प्रयल्त करते हैं; 
क्योंकि वे उनमे आत्मीय गुणोका अभाव देखते हैं। 
(१९। २०, १। ४७ ) 
२. श्रीवीज्भुने अहििसातत्त्वका साक्षात्‌ रूप दिखाया। 
आपकट्दीके प्रभावसे भारतवर्षमे हिंसाका अन्त हुआ। आज भी 
संसासमे अहिंसाका जो महत्त है वहमी वीरपमुका ही महाल्य है। 
(२१ । ४ | ४८ ) 
३, मद्दावीर स्वामीने इस संसारकों दिखा दिया कि मोक्ष- 
पद छत लय हा किसी 
त्मीय पद आत्माकी जो दशा हो रही है वह 
हिपी नहीं है। हि 
है (२७। ६ | ४८ ) 
४. वास्तव भहावीस्भुने यह दिखा दिया कि हे जीवो ! 
आत्म-हिंसा मत करो, यही अद्दिसाकी जननी है। अपनी ढिसासे 
ही आत्मा अनन्त संसारका पात्र होता है । 
(२९ । ६। ४८ ) 


ब््टे००डून 


मुक्ति-मरन्द्रि 


मुक्ति मन्दिर 


१, शान्त रहो, किसीका भय मत करो, आत्माकों मलिन 
मत करो । मलिन भाव ही परकी उपासना कराता है। देवदत्त 
धनी है, ओर यज्ञदत्त निधन है। वह निरन्तर धनी होनेके लिये 
देवदत्तका स्मरण करता है, उसने जिन उपायोंसे धनाजेन किया 
है उन उपायोंकी पूजा करता है, उनसे धनी होनेकी आकांक्षा भीः 
करता है ? पर क्या वह उपाय उसे घनी वना देंगे ? नहीं। इसी 
प्रकार हम संसारी हैं और जो जीव मुक्त हो गये हैं उनका निर- 
न्तर स्मरण करते हैं तथा जिन उपायोसे उनकी मुक्ति हुईं है उन 
उपायोंकी गा बजाकर पूजा करते है, व्याख्यानोके द्वारा जगतमें 
उसका प्रचार करते हैं, तो क्या इन क्रियाओंसे हमारी मुक्ति हो 
जावेगी, कदापि नहीं । 

(२२। ४। ४७ 9 


२. आननन्‍्दसे जीवन बिताओं। यदि कोई तुम्हारे साथ 
सिथ्या आचरण करे तो उसके प्रति भी समता भाव रक्‍्खो। 
संसारमे तुमने जो पर्याय प्राप्त की है 'वह कर्मेझत है। सवेथा यह 
मत सममो, उसमे तुम्हारा भी हाथ है। यदि तुम मोहादिरूप 
न परिणामों तो कौन तुम्हे बाध्य करता है ? आजतक जो पर्याय 
पाई उसमें तुमने निजत्वकी कल्पना की, यही कल्पना संप्तारकी 
जननी है। इस कत्पनाके वश होकर तुमने जो जो अनर्थ किये 
उसने भी संसार लता को बढ़ानेमे जल सिद्लनका का काम किया । 

६ 
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आवश्यकता है निर्माहता रूप छुछ्दाड़ी की जो इन संसारलता 
जालोंकी काटकर मोक्षमाग साफ कर सके | 
(२८ । ४। ४७ ) 
३. जगतको प्रसन्न करनेकी चेष्टा आत्माके पतनका कारण 
६। आत्माका पतन अपनी सुख्ता से होता है। अपनी निम्ेमता 
ही संसारकी नाशक है| 
(२८।४। ४७ ) 
४, संसार गहन वन है। इसमें जीव अपने ही विश्रम 
भावते उमा है। पैंपे विचारकर देखा जावे तो जिस भावसे इस 
संसार अटबीमे हम भूले हैं यदि उस भावकों छोड़ देवें तो अवा- 


यास ही संसार वन्धनसे मुक्त दो सकते हैं | 
(३०।७। ४७ ) 
१, जब संसारकी असारता ज्ञान ली तव ऐसा उपाय करो 
कि अव संसारमे न रुलना पढ़े । 
(६।८।४७ ) 


६ मोज्षमार्गमें जो प्रधान कारण हैं वे आत्मा के ही स्वच्छ 
गुण हैं। उनका विकाश सामभीके सद्ावमें होगा। आहु- 
लतासे छुड्ड न होगा। 

(११।९। ४७ ) 

७. हे भगवान! कब संसार समुद्रसे पार होनेका अवसर 
आवेगा ? अवसर आता दूर नहीं, यह तो हमारे परिणामोक्षी 
निर्मेलता पर निर्भर हे ] केवल गल्पवादसे छुछ नहीं होगा। काये 
करनेते होता है. कोई भी कार्य संसारमे दु्लेस नहीं। 

बा ( २३ । ३। ४८ ) 
८. भोक्षमागके इच्छुकोको सब पदायोते प्रेम हटाना चाहिये। 
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प्रेम हटानेके लिये अनात्मीय पदार्थमि आत्मीय बुद्धिको त्याग 
देना चाहिये। | 
(२।४।४८ ) 
£, भीकुन्दकुन्द महाराजने झुभोपयोगकी सहशता अशुभोप- 
योगके साथ दिखाई है ओर युक्तिपूवक यह निर्विवाद सिद्ध किया 
कि मोक्षार्थी जीवोंको दोनों ही देय हैं । 
(८।४। ४८ ) 
१०. मोक्ष पथिककों न राग करना, न हप करना, केबल 
सध्यस्थ ही रहना चाहिये। 
(२१२। ५। ४८ ) 
११, श्रेयोमाग तो आन्तरिक कछुषताके अभावमें है । 
(१३। ७। ४८ ) 
१२. संसारकी प्रक्रिय हम लोग पर पदार्थोत्रे मानते हैं । 
इसमे मुख्य आत्मा ही इसका कर्ता है, शेष द्रय अेतन हैं, उनके 
अन्दर चेतना नहीं। स्वयं क्या करें ? ये भाव उन द्वव्योके 
अभ्यन्तर में नहीं, सब कतेन्य चेतनका है, संसारकी रचना इसीके 
परिणामोका फल है ओर संसारके बन्धनसे छूटना भी इसीके 
परिणामोंका फल है। जिन परिणामोसे संसार होता है उनका 
त्याग ही मुक्तिका मार्ग है अतः परमा्थेके लिये पुरुषाथे ही 
कारण है। 
(१३,१३४ ८। ४८ ) 
१३. कल्याणका मार्ग केवल आत्मतत्तवके यथार्थ भेद-ल्ानमें 
है। भेद-ज्ञानके बलसे ही आत्मा स्वतन्त्र होता है। स्वतन्त्रता 
ही मोत्त है। पारतन्त्र्य निवृत्ति, स्वातन्त्योपलब्धि ही मोक्ष है। 
मोक्ष भागेंका मूल कारण पर पदाथेको सहायता न चाहना है। 
कर्मंका सम्बन्ध अनादि कालसे चला आया है उसका छूटना 
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परिश्रम साध्य है। परिभ्रमका अये मानसिक, वाचनिक, कायिक 
व्यापार नहीं किन्तु आत्मतत्त्ममे जो अन्यथा कस्पता 
त्यागना ही सच्चा परिश्रम है। त्याग विना छुछ सिद्धि नहीं अतः 
सबसे पहिे अपना विश्वास करना ही मोदमार्गकी सीढ़ी है। 
विश्वासके साथ ज्ञान और चारिज्रका भी उदय हो जाता है; क्योंकि 
यह दोनो ही गुण स्वतन्त्र हैं अतः उसी कालमे उनका भी परि- 
णम्नन होता है। इसलिये हमे भ्र्ा गुणकी आवश्यकता है परन्तु 
वह श्रद्धा सामान्य--विशेषहुपसे ज्व तक पदार्थों परिचय न 
हो, नहीं होती। 

(१८१५१ ) 


१४, पुण्य और पाप दोनो समान हैं। पुण्यके उदयमें ऐंठ 
और पापके उदयमे दीनता होती है। दोनो ही आत्माके कल्याण- 
के उद्यमे वाधक हैं। अत; जिन्हे आत्मकल्याण करना हो उन्हें 
दोनोंसे ममताभाव छोड़ना चाहिये। सोने और लोहेकी वेड़ीवत्‌ 
दोनों ही वन्धनके कारण हैं. अतः भुमु्ु॒ जनोको दोनो दी उपेक्ष- 
णीय हैं। मलुष्य जन्मकी साथेकता तो इसमे है कि दोनों ही 
वन्धन तोड़ने योग्य हैं । 

(३१।३।५९ ) 

१४, वही मनुष्य संसारसे मुक्त होनेका पात्र है जो पर 
पढाथोसे सम्पर्क त्याग दे। पर पदाथेंका न तो हम छुछ उपकार 
ही कर सकते हैं और न अनुपकार ही कर सकते हैं। संसारमे 
जितने पदाये हैं अपने अपने गुण पर्यायोसे पूरित हैं। उनके जो 
परिणमन हैं स्वाधीन है । उस परिणमनमे उपादान और सहकारी 
हक समूह द्वी उपकारी है पर्तु कार्य परिणत उपादान ही 

 है। 


(्‌ धश५। ) 
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१६, सभी इस संसार वन्धनसे मुक्त होनेकी चेष्टा करते 
है। इसके पहिले आवश्यकता इस वोधकी है कि जो संसार 
बन्धनसे मुक्त होनेकी अमिलापा करता है वह फैसा है ? उसका 
ज्ञान होना सबसे पहिले होना चाहिये। अथात्‌ जब हमको यह 
ज्ञान नहीं तो जिस दुःखको दूर करना चाहते हैं वह दु!ख् किसके 
अस्तित्वमे है त्व उसकी नि३न्ति कैसे करेंगे? यह कठिन वात 
'नही। आत्माका ज्ञान किसको नही, प्रायः आवाल वृद्ध सभीको 
निजका ज्ञान है । किसीको घनुचित शब्दोंका प्रयोग करो तो वह 
व्यक्ति तत्काल उत्तर देता है कि महाशय | सम्भज्कर वोलिये, 
जो वचन आपको अनिष्ट हैं वह हमको भी तो अनिष्ट हैं, अतः 
आत्मन्ञानके निमित्त प्रयास करनेकी आवश्यकता नहीं। आवश्य- 
कता इस वातकी है कि आत्मामें जो इष्टानिष्ट करपनाएँ होती हैं 
उन्हे न होने दो | 


किसीकी स््री मर गई, वह रोने लगा। दूसरेने समझाया 
मैया। रोना व्यथे है, संसारमे ऐसी घटनाएँ तो होती ही हैं। 
अभी १५ दिन ही हुए हैं जब मेरी क्षी जो कि आपकी स्रीसे 
अत्यन्त सुन्द्री थी मरी, उस समय आप क्यो न रोये ९७ 


उसने उत्तर दिया--“उसमे मेरी निजत्व बुद्धि नहीं थी, अर्थात्‌ 
उसमे मेरा मोह नही था कि यह भेरी है। भेरे रोनेका कारण यह 
है कि इस स्रीमे? यह मेरी है? ऐसी कल्पना थी। इससे सिद्ध 
है कि न तो आपकी स््री मेरी थी और न मेरी स्रीही मेरी थी, 
परन्तु दोनोमे केवल यही अन्तर है कि इसमे जो यह भेते है 
ऐसी कल्पना है बही दुःखका कारण है। और वह कर्पना क्यों 
हुई इसका कारण है कि हमारी यह जो विद्यमान पर्याय है उसमे 
अहंबुद्धि है! यही अहंकार ममकार संसारके उत्पादक प्रचुण्ड 
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रजतीचर है। विन संसार भ्रमणसे मय ह उन्हें पहिले ही इन 
राज्सोका विनाश करना चाहिये । 
(३०।४। ५१ ) 
१७. निद्ययका अयेभूतावे और व्यवहारका अथ अमूताय है। 
अब निःचयसे विचार कियाजाते तव रागादिक भावोका आत्मा कना 
है और व्यवहार्से देखा जब तव क्रम कर्ता है। इसी तरहमे 
ज्ञानावरणादि कर्मोका कर्ता निश्चयसे पुद॒गंल ओर व्यवहारके 
द्वार बीव कर्ता है। यद्द सिद्धान्त है कि एक द्रव्य अन्य द्रव्यरूप 
नहीं होता। यह कहने मात्रकी वात नहीं प्रत्यक्ष भी देखनेमे 
जाता है। जैसे मिट्ठीका घट वनता है, उसमे पानी, हथा. चाक, 
ढोरा, एण्, इुम्भकार आदि अनेक निमित्त होते है. व्रिना ड्ने 
निमित्तोके घट नहीं वन सकता । किन्तु लव घट वन जाता है तन 
उसके साथ आग,पाती, हवा, कुम्मकारादिका लेश भी नहीं रहता । 
इससे सिद्ध हुआ कि घटका उपादान कारण मिट्टी ही है। इसी 
प्रकार रागादिकी उतलत्ति अनेक कारणोसे होनेपर अन्त उसका 
जो ज्यादान था बद्दी रह जाता है। शेप निमित्त कारण कोई नहीं 
रहता। जब यह निश्चव हो गया कि रामादिकी उत्त्ति आत्मामें 
होती है तभी आत्मा दुःखका पात्र होता है। अतः रागादिकको 
सैटनके लिये उनके द्वोनेपर गले पढ़े बजाय सरे! इस कहावतके 
अलुसार उन्हें अपनाना न चाहिये। उनमें आसक्त न हो यही 
बड़ा पार होनेका उपाय है| 
(१९ ७५॥ ५१ ) 
, ८. परके सम्बन्धसे ही आत्मासे पर कल्पना होने लगती 
दें यहा कर्पना आगासी लिज्षम परकी कत्पना कराती है। 
यही कर्पना अनादिसे आजतक रही | इसमे यही प्रमाण है जो 
हम निर्तर व्यप्र रहते हैं। अनेक मदनुभावोंका समागम ऋषे 
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भी इस महती विपन्िसे मुक्त होनेमे विफल प्रयत्ञ रहते हैं। मुक्त 
होनेमे न तो उवागम कारण है और ने ती4 यात्राओंमें उपयोग 
लगाना, लाखों रुपयोका व्यय करना सी कारण है। तीय भी 
हमारी ही कत्पना है, जिसके द्वारा संसार समुद्रसे तिर जावे इसीको 
तो तीथे शब्दसे व्यवहार करते हैं। अब बताओ क्या गया, काशी 
आदि स्थानाकों स्पश करनेप्ते आत्मा संसारके पापों मुक्त हो 
सकता है ? अथवा साज्ञान्‌ तीय भगवान अहन्तदेवकी बन्दनासे 
मुक्त हा सकते है ? भगवान तीथकृतदेवके बस्दन आदि कार्यो 
पण्यवन्ध ही तो होगा ? संसासवन्धनसे मुक्त होनेका भाग तो उन्ही 
भगवानने निर्दिष्ट किया हैं । यदि ससार वन्धनसे मुक्त होनेकी 
अभिलापा हैं तव जो परिणाम संसारके जनक हैं उन्हें त्यागो। 
संसारका काएण योग और कपाय हैं इन्हे त्यागों। निश्वल हो 
निष्कषाय हो, यही मुक्तिमागे है, ओर छुछ नहीं । 
(२५। ५। ५१ ) 
११, परमाथ पथ फेबल आत्माकी एक पयोय है जो पर- 
सार्थका उत्पादक है। परमाथेका उत्पादक' यह भी व्यवहार है। 
व्यवहार वहीं होता है जहाँ अन्यकी अपेक्षा की जाती है । सम्यरद 
शेन, जान, चारित्र ये तीनो धम व्यवहारसे मोक्षमाग हे, निश्चयसे 
तो एक आत्मा ही मोक्षमागं हे। जिस समय यह संसारका कारण 
होता है उस समय इसका परिणमन मोह रागह्रेपहप रहता है। 
जब मोक्षमागंम जाता है तब वे परिणमन सम्यन्दशन, ज्ञान 
चारित्ररूप हो जाते हैं। यहाँ पर गुण और गुणी यह दोनों 
व्यवहार अपेक्षा नाम हैं | इनमे प्रदेश भेद नहीं। केबल रांज्ञा 
संख्या प्रयोजनादि भेदसे भिन्नता आत्मा और गुणमे है। हम 
अनादिसे पर पदाथके सम्वन्धसे इस ससारकी विडम्बनाको अपना 
मान किस तरह व्यप्र और दुःखके पात्र बन रहे हैं. जो किसीसे 
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गुप्त नहीं । हमारी प्रद्ृत्ति इतनी कायर हो गई है कि निरल्तर पर- 
पदा्थोंके द्वारा सुखी चनना चाहते हैं। सुख की उत्तत्ति तो इस 
इन्द्र दशासे मुक्त होने पर दी होगी 
(२।६। ५१ ) 
२०. बहुत कम बोलो, व्यय चिन्ता मत करो, भोद त्यागो, 
यही ध्यान करनेका मूल उयाव है। ध्यान संसार और मोश्नका 
मार्ग नहीं। पर पदाथम जो आत्मकल्पना है वही संसारकी 
जननी है। जहाँ परसे सम्बन्ध विच्छेद हो गया, अनायास ही 
मुक्ति मार्गके पथिक होनेका सुअधसर आगया। 
(३।६। ५१ ) 
२१. सदा प्रसन्न रहो, मोक्षमाग इसके विना नहीं मिलता। 
प्रसन्नतासे ही विश्ुद्धताका उदय होता है । विद्वुद्धता बिना किसी 
उत्तम कार्यमे उपयोग नहीं लगता | 
(५।७।५६ ) 
२२. आत्माकी महिमा अचिन्त्य है। इसने इतना भयद्वुर 
उत्पात किया कि वहुज्ञानी भी आ्रयः इसका निर्वेचनकर अशान्त 
रहते हैं। निवंचनसे ही शान्ति नही मिलती और न आत्मज्ानसे 
ही शान्ति मिलती है। निर्वेचन शान्तिका कारण नहीं, निर्वेचन तो 
द्र्यश्ुतके द्वारा प्रायः वहुतसे पण्डित कर देते हैं । आत्माका ज्ञान 
होनेसे शान्ति हो यह भी नहीं देखा लाता। आत्मज्ञान किसको 
नहीं ! किसीको झुछ् कहो, तत्काल ही बह समम दाता है कि 
अमुक ने हमको यह कहा। यही तो स्वपरविवेक है। परल्तु 
इसमें इुछ झुटि है जिससे यह होकर भी शान्ति नहीं पाता। चह 
क्‍या है ९ आगममे इसे रागद्वेष कह है, राग माने प्रीतिरूप परि- 
णाम्र और हेप माने अप्रीत्िरप परिणाम्। यही परिणाम तो 
जशान्तिके उत्पादक हैं । प्रत्येक प्राणी इनको अशान्तिका हेतु जान 


<५९% मुक्ति मन्दिर 


प्रथक्‌ करना चाहता है परन्तु दूर नहीं कर सकता। इसका जो 

कारण है, उसे दूर करनेवाला जो है वही मोक्षमागेका पात्र है। 

अन्यथा कितना ही विद्वान्‌ हो, त्यागी हो, तपस्षी हो, मोश्षमागे- 

का पात्र नहीं हो सकता । और न जो विद्वान्‌ है, न त्यागी तपस्वी 

है किन्तु जिसने रागद्वेषके मूल कारणपर विजय प्राप्त कर ली है वही 

भोक्षमार्गका अधिकारी है । 

(११ ।७। ७१ ) 

२३. आपको जानो, परको अपना मानना छोड़ दो यही 

संसार उच्छेदका कारण है । आपको क्या जानें ? आपको आपही 
भानो, परको अपना मानना छोड़ दो । 

(१९। ९] ७१ ) 

२४, परसे सम्बन्ध रखना ही संसार्का मूल कारण है! 

यद्यपि बन्धावस्थामे हम अनादिसे हैं और उससे प्रथक होना 

प्रायः कठिन है | परन्तु जब सब पदार्थ आत्मीय आत्मीय स्वरूपसे 

पृथक हैं तब उनमे प्रथकता करना ही भूल हैं। उनमे एकत्व 

माननेंकी जो प्रणाली हम स्वीकार किये हैं उसे त्यागना ही मोज्षका 

उपाय है। 
( २१। ९। ७३ ) 
“तृदा बन्धो यदा चित्त सक्त॑फास्वपि दृश्टिषु 
तदा मोक्षो यदाचित्तमसक्त स्वच्श्टिषु ॥! 
२५. जब तक यह चित्त किसी दृष्टि या मतमे आसक्त है 
तब तक ही वन्ध है । जिस समय यह मन सब मतोमें अनासक्त हो 


जाता है उसी कालमे आत्माका मोक्ष है । 
भतिमिच्छरि (१।१०। ५१ ) 
(धुरि चेत तात | विषयान्‌ विषवत्त्यज | 


ध्रमाजबदयाशौचसत्यं पीयूपवद्धज ॥” 


वर्णीयाणी श्र 


२६. हे तात ! यदि आप मुक्तिकी अभिलाषा रखते हो तो 
विषयोंकी विपके सहश जान त्याग करो और क्षमा, आजंब, पर- 
चीवानुकम्पा, पवित्रता तथा सत्य धर्मकों अमृतके सहश सेवन 
करो। यद्यपि जिन जीचोने पद्चेन्रियके विपयमे अनुराग त्याग 
दिया उनके शेप धर्म अनायास ही आ जाते हैं | जैसे जल अग्नि 
सस्वन्धकों पाकर उणा हो जाता है। जहाँ उष्णपना निकल जाता हैं 
जलका स्वाभाविक शीतगुण स्वयसेव प्रगट हो जाता है। इसी 
तरह जब आत्माम चिषय सेवनकी अभिलापा मिट जाती है अना- 
यास आत्मश्रद्धा,्ञान और चारित्र स्वयमेव व्यक्त हो जाते हैं। स्पर्श- 
रस-न्य-बणेशब्द यह पुदुगलके गुण पर्याय हैं । अज्ञानी आत्मा इन 
विपयोको अपने जान सेवन करता था । जिस कालेमे इन विषयो- 
को त्यागा; जो इनमे अभेदबुद्धि थी स्वथमेव अनायास विल्लीन 
ही गयी। जिनको पर जाना तभी तो उनमें रागादिकका अभाव 
हैं। राग ही तो आत्माके चारित्र गुणका घातक था। रागरादि 
जानेसे अनायास बीतरागताका चिकाश हो गया। चीतरायताके 
विकाश होते ही आइुल्तारूप विकार भी आपसे आप चत्ता 
गया तब आत्माका हित जो सुख है स्थयमेव मिल गया। 


(१४। ११। ५१ ) 


न्‍असयलनक्कमन अवतार वजन. 


५ 
सम्पदरशत 
१. सम्यदशन जिसके हो जाता है उसके समता, छमता, 
आजच, सत्यपर्भका उय हो जाता है तथा साथ ही शौच गुणका 
उद्यदोता हू जिसके होनेपर लोभकी मात्रा कम हो जाती है। अतः 
उठे हम जपन्य साधु कह संकते हैं। शेप तप, त्यांग आर्किचन 
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प्रह्मवय जहॉपर होते हैं वहाँ साधुकी पूणेता हो जाती है। साधुपना 
कहींसे आता नहीं। जहॉपर आत्मा स्वयं स्वकीय परिणामोके 
द्वारा स्वको स्वके अथे स्वमे स्त्रको अद्जीकार करता है वहीं 
सिद्धपद्भाक हो जाता ह। सिद्धका स्मरण कालान्तरमे सिद्ध 
पदका पात्र बना देता है। अहेद्धक्ति, अवचनभक्ति, ध्मोनुराग 
त्याग, तप आदि तो आभ्रवके कारण है। अहृद्भक्ति तीथेंद्वर पद- 
प्राप्तिमे कारण पड़ती है. किन्तु सिद्धभक्ति साक्षात्‌ मोज्ञजनक है। 
तीथडुरदेव सिद्धभक्ति ही का अवलम्बन करते हैं । अहद्डक्ति और 
सिद्ठभक्तिमे अन्तर है, अहंद्धक्तिमे तीथंदुरके समवशरणादि भी 
आते है, सिद्धभक्तिमे केवल आत्मपरिणति ही है। 
परमाथेसे सम्यस्टष्टि ही घर, अथे, काम पुरुपारथोका पात्र है। 
यह त्रिवग जहॉपर एक साथ हो वही शोभा है। .जहाँ धर्म हो वहाँ 
काम और अथे, और जहाँ काम, अथे हों वहाँ धर्म हो तब तो 
इनकी गणना पुरुषाथ्थम हे अन्यथा इनका नाम पुरुषाथ नहीं 
संसारवर्धक ही हैं। धर्मके अथे जहॉपर अथे और काम हो वे तो 
उपयोगी हैं और जहाँ केवल अथोप/नैनकी मुख्यता है, काम सेवन 
केबल विपय लिप्साके लिये हो तव वे दोनो पुरुपा्थे संसार बर्धेक 
ही हैं। जहॉपर केवल धनाजेनकी ही मुख्यता हे उसके न तो धर्म 
ही होता है और न काम | तथा जहाँ केवल पुण्यकी मुख्यतासे 
धर्म कमाया जाता है वह धर्म केवल संसार हीका पोपक है | पुण्य 
केवल आत्माकी स्वपरिणति नहीं, विक्रृत परिणति है। उससे 
आत्मगुणके विकाशकी क्षति रहती है। प्रथम तो पुण्य परिणाममे 
परावलम्वन ही रहता है, शुद्ध संप्रयोगते केवल पुण्य वन्ध ही 
होता है। परोपकार करनेमे जो भाष होते हैं वे भी परावल्म्बी 
भाव हैं । जहाँ परकी अपेक्षा न रहे और आत्माकी मिथ्या परिणति 
एकद्स चली जावे वहीं पर आत्मा निर्विकस्प हो जाता है। 
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स्वाश्रय परिणतिके होनेसे शान्त भावका अनुभव करता है। वही 
परिणति उपादेय हैं। 
(२३६१ ८। ५३ ) 
२. संधर पूर्वक जो निजेरा द्ोती है वही मोक्षमागमे उप- 
योगिनी है। वह निररा सम्पस्दध्टिके ही होती है। वन्य फलानु- 
भवन ही निजेरा है। वह फल चाहे सम्यस्दष्टि हो चाहे मिथ्या- 
दृष्टि हो भोगना पड़ता है। किन्तु मिथ्याहर्िके रागादिक भावोके 
सद्भावसे वन्धका निमित्त हो जाता है और सम्यर्दष्टिके समग्र 
भोगोमे रागादि भावोके न होनेसे निमेशाका निमित्त हो जाता है। 
यह साम्राथ्य ज्ञान और वीतरागताकी है| हानकी सामथ्ये अधि- 
न है। जैसे कोई विप वैद्य विप खाकरके अमोध विद्याके मरसाद- 
से मरणक्री प्राप्त नहीं होता एवं सम्या्ष्ट जीव पूर्ष कर्म द्वार 
आगत विपयोंकी मोग करके भी वन्धको प्राप्त नहीं होता। यह 
उसके ज्ञानका वतन है। सम्फरदृष्टि होने़े अनन्तर ऐसी निर्मल 
आत्मा ही जाती है कि फिर संसार वन्धनसे विमुक्त हो जाता है। 
(«८।६१। ७५३ ) 
५ ३ सम्यादशनमें परको निज माननेका अमभिप्नाय सिट जाता 
है। पश्चात्‌ सबको त्याग स्वात्मामे लीन हो जाता है। अतः 
लिनके वह हो गया उनके सभी कार्य सम्पन्न हो गये क्योकि 
आत्माक्ा हित मोक्ष है। भोश्षका उपाय सम्यरद्शन, ज्ञान, चारि 
हैं अतः सब इन्द्रको छोड़ इसीमें लगो। 
(१२।१२। ५१ ) 


शान गुण राशि 


(.. जान गुण बासतवें प्रकाशक है। जो वस्तु इसके समज्ष 
आती हैं वह उसके निम्तित्तकों पाकर अपने स्व॒रूपमे उसका मान 
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करने लगता है। परमायैसे न तो कोई कहीं जाता है ओर न कोई 
किसीका कर्ता-धर्ता है व्यवह्रिक प्रवृत्तिमे यह सब होता है। 


(१५। ८ | ४८ ) 


२. ज्ञानादि गुणोंका विकाश ज्ञानावरण कमके क्षयोपशमसे 
होता है परन्तु ्ञयोपशमके द्ोनेपर यदि मोहोद्य मन्द ने हुआ 
' तब उस ज्ञानसे यथा लाभ नहीं । 
(२७ १० | ४८ 9 
३. ज्ञानका विकाश क्षयोपशमाधीन है। सम्यक्त्व मिध्यात्त 
ज्ञानमे जो व्यपदेश होता है वह परक्त है। सामान्य ज्ञानमें 
जाननेकी मुख्यता है । 
(२९ | १० | ४८ ) 
४. शिक्षाका उद्देश्य शान्ति है। उसका कारण आध्यात्मिक 
शिक्षा है। आध्यात्मिक शिक्षासे ही मनुष्य ऐहिक एवं पारतोकिक 
शान्तिका भाजन हो सकता है। 
( २२। १३। ४८ ) 
५. धार्मिक शिक्षा किसी सम्प्रदाय विशेष की नहीं। बह तो 
प्रत्येक प्राणीकी सम्पत्ति है। उसका आदरपूर्वेक प्रचार करना 
राष्ट्रका मुख्य कतेव्य है। जिस राष्ट्रमे उसके बिना केवल लोकिक 
शिक्षा दी जाती है. वह राष्ट्र न तो स्वयं शान्तिका पात्र है और न 
अन्यका उपकारी हो सकता है। धार्मिक जीवनके लिये धार्मिक 
शिक्षाकी मुख्य आवश्यकता है | 


( २३, २४। १२। ४८ ) 


६. आजकल भौतिकवादके प्रचारसे संसारका संद्यार हो रहा 
है। इसक मूल कारण एकाज्ली शिक्षा है। यदिइसका मिश्रण आध्या- 
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त्मिक शिक्षाके साथ दिया जाय तो प्रभावाम ही जगनया उत्लाग 
हे जवेगा। 
(०७ ।| १५ । ४८ ) 
७, घानाजन करना मनुप्यक्ा गुरय कमेव्य है। हम मनुष्य 
हैं, ज्ञानके बिना हमको यह निम्घय नरी होता। आसार अन्दर 
ज्ञान दी एक ऐसा शुण है जो सब ग्णोऱी व्यवस्था दनाये *। 
न्ञान ही हमका यह जनाता है कि श्रम्ति झण और जल शीन होना 
है। अभिके निमित्त मिलनेपर तज़ 5०्ण हो गया और बर्नमानमें 
जल उण्ण है। यदि इसका स्पश किया जाये तब मत गरम ही होगा । 
फिर भी जलकी उणाता अप्रिकी उणनासे भिन्न #] उम दा 
जलमे चावल गलनसे चाबल खिल जावेंगे, ओर श्रम्मित चावल टाज- 
नेसे चावल भस्म होडवगे। टसमे सिद्ध हुआ कि झलरी इण्णना 
ओर अप्रिकी उणताम मिन्नता है। 5मी तरह आत्मामे मोहनीय 
कमेकी राग प्रकृतिका जब उदय आता है तव आत्मा उसदे इदय 
कालमें रागरूप परिणति करता है किन्तु प्रकृतिफ राग और 
आत्माके रागमे अन्तर है। आत्माका राग चेतन द्रव्यक्ा परि- 
णाम है ओर पुद्गलमे जो राग है बह अचेतनझा परिणाप् 
है। हमारेमें जो राग हैं वही हमे संसार चतुग्तिम भ्रमण 
कराता है। 
(२०। ९। ५१ ) 


८. आत्मा चैतन्य गुणवाला है। चेतना वह गुण है थो 
सबकी व्यवस्था करता है। व्यवस्था करनेवाला घान 


नहीं, मान 
तो जासनेवाली शक्ति है। उसमे बस्तु परतिभासिन होती है. यह 


असुक्क है, यह अमुक हैं, यह व्यघस्था इन्द्रियलन्य ज्ञाममे होती 


है। च्चों मी मोहद्दी कारण है। अतीनिय ज्ञानमे यह कुछ 
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नहीं | इन्द्रियजन्य ज्ञानमें रसना इन्द्रियते जब यह रसका ज्ञान 
करता है उस समय हमको यह बिवेक नहीं कि यह रस हे, यह 
ज्ञान है। खिचड़ी भोजनके समय खानेवालेसे यह पूछो कि 
चावलका स्वाद क्या है १ तथा उसमे ढला हुआ घीका स्वाद क्या 
है ! मिश्र स्वाद ही उसके ज्ञानका विषय है। यद्यपि चावल भिन्न 
हे, दाल भिन्न है, नमक भिन्न है, घी भिन्न हे, परन्तु फिर भी 
तीनोके मेलसे पक जो खिचड़ी है उसका मित्रा हुआ स्वाद ही 
खानेवालेके ज्ञानका विषय है; क्योकि इन्द्रियजन्य ज्ञानकी यह 
शक्ति नही जो केवल पदाथंका स्वरूप बता सके। अतीन्द्रिय 
ज्ञान ही की यह सामथ्ये है कि जैसा वह पदाथ है उसे अखण्डरूपसे 
वैसा ही जानता है ! 


|] (२१ । ८ | ५१ ) 
६. वर्तेमान कालमे इस देशमे पश्चिमी शिक्षाका प्रचार 
विशेष रुपसे हो रहा है। इससे जनसमुदाय अपनी सन्तानकों 
पश्चिमी शिक्षा देनेम ही कटिवद्ध रहते हैं। जो बालक वाल्या- 
बस्थासे पश्चिमी शिक्षाका व हैं वह सबसे पहिले तो 
जबतक अंग्रेजी मिडिल उत्तीण करते है तवतक तो 
कर लेते हैं क्योकि माँ वापकी डॉट और कुछ बोर पक 
दशेन क्रियामे प्रयोजक हो जाता है। जब मैट्रिक गये तव छुछ 
तो उनकी अवस्था ग्रोदद हो जाती है, छुद्ध अन्तरह्द शक्तिका 
विकास हो जाता है अतः वह आलाप करने लग जाते हैं कि मन्दिर 
जानेमे छुछ विशेष शान्ति नहीं, इसलिये हसको यह ढोग पसन्द 
नहीं, जो वस्तु न रुचे उसमे काल लगाना व्यथे हे। दूसरा तक 
यह देते है कि हमको इतनी पाठ्य पुस्तकोंका अध्ययन करना 
पड़ता है कि समय ही नही वचता। तीसरी दलील यह है कवि 


रुढ़िवाद हमको नहीं रुचता। अथवा यह उत्तर देते जैन- 
धर्मका यह सिद्धान्त हे कि-- दैते हैं कि जैन 
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भनमें हो यो बचन उचारिये। 


बचन होय सो तन सो करिये |! 
अतः हमारी भरद्धा ध्ममे नहीं अत्तः हम सन्दिर जाना उचित 
नहीं समझते। जिस प्राचीन शिक्षाका वाल्यकालमे यह पात्र होता 
था उसका आदशे है- 
'अय॑ निज! परो वेति गणना लघुचेतसाप | / 
उदारचरितानां तु वहुधेव इंडखकम ॥! 
ध्यह अपना है, यह पराया है! ऐसा भेद ता अनुदार हृदय 
वाले ही करते हैं । जो उदार हृदय हैं उनके लिये तो सारा संसार 
दी कुटुम्व है । 
(२७ , ९;५। १० | ५१ ) 
१०, ज्ञान गुणदही भात्मामे ऐसाहे जो सव गुणोकी व्यवस्था 
करता है तथा अपने स्वरूपकी भी व्यवस्था करता है । यदि ज्ञान 
गुण न हो तब किसीकी व्यवस्था नहीं वन सकती। ज्ञान ही इस 
परम शक्तिकों लिये है. जो परकी व्यवस्था करता है और अपनी 
भी व्यवस्था करता है। हम परसे भिन्न हैं इसका नियामक ज्ञान ही 
है। घट-पट-स्तम्म इस सब व्यवस्थाका नियामक ज्ञान ही है। 
ज्ञान ही दशेनसे मिन्न हम हैं, ज्ञानले भिन्न चारित्र है, इत्यादि 
व्यवस्था वनये हुए है। यह बीतरागी है, यह सरागी है, यह मूखे 
है, पद पृण्टित है, यह विष है, यह अमृत हे, ह्स चेतन हैं, आदि 
सत्र व्यवस्थाका नियामक ज्ञान ही है । 
लि कोई (१३।११५$ ) 
११. संसार ज्ञानके विता कोई कार्य नहीं होता। यदि 
हमको ज्ञान न हो तव हम अपना हित नहीं जान सकते। हसारा 
दया कतेव्य है, क्या अकतेव्य है, यह भह्य है, यह अमदय है, यह 


९७ स्ाधथाय 


मां है, यह बहिन है, यह आता है, यह सुत हैं, यह पिता है इत्मादि 
जितने व्यवहार है सब लोप हो जावेंगे । अतः आवश्यकता ज्ञाना- 
जैनकी है। ज्ञानक। अजन गुरु द्वारा होता है इसीसे गुरुकी सुश्रपा 
करना हमारा कतेव्य है | बिना गुरुकी कपाके हमारा अज्ञानान्धकार 
नहीं मिट सकता। जैसे सूोदयक्रे बिना रात्रिका अन्धकार नहीं 
जाता इसी प्रकार गुरुके उपदेश विना हमारा अज्ञान दूर नहीं हो 
सकता थिही कारण है कि गुरुको हम माता पितासे भी अधिक 
मानते हैं। माता पिता तो जन्म देनेके ही निमित्त हें किन्तु गुरु 
हमको इस योग्य वना देते हैं. कि संसारके सब काये करनेमे हम 
पटु बन जाते है। आज संसारमे विद्यागुरु न होता तो हम पश्ु 
तुल्य हो जाते । 

(२३। १२। ५१ ) 


खाथाय 


१, स्वाध्यायसे चित्त प्रसन्न होता है। वस्तुका यथाथे निश्चय 
हाता है। चित्तमे विकरपकी उत्पत्ति नहीं होती । गल्पवादमे काल 
नहीं जाता । अतः सब बिकल्पोकों त्याग स्वाध्यायमें मन 
लगाओ। 

(२४।४। ४७ ) 

२. हमनिरन्तर शाल्षप्रवचन करतेहें, धुनते हैं परन्तुजो बात 
होनी चाहिये उससे बद्नित रहते है। जिस समय शाख्तकों सुनते 
है एकदस संसारके पदार्थोमे उपेक्षा जाती है । ऐसा प्रत्यय होता 
है वास्तवमें उपेक्षा हो जावे तव कहाँ जावे ? सुननेसे कणे द्वारा 
तृप्ति आ जाती है पर यह तृप्ति भी अज्ञान निवृत्तिसे ही होती है। 


(२४ । ६। ४७ 3 
७ 
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| 


3, शास्त्र पढ़ना उसीका हितकर होता है जो स्वयं उस 
पथपर चलता हो। आंगममे लिखा हे तो वह व्यक्ति जो 
चुद्धिमान होता है आगमकी रचकर लोगोकों उसका अधे व्यक्त 
'कर देता है परन्तु जो मार्ग शास्रमे निहित है उसपर अमल करना 
हरणएकका काम नहीं। 

( २८। ६। ४७ ) 

४. परिणामोकों कछ्ुपित मत करो यही तो शासकों पढ़नका 
फल्न है। किसीकी प्रकृति देखकर दुखी मत होओ। तुमका क्‍या 
अधिकार है जो पराई प्रकृतिको संक्रण का सको १ संसास्मे 
अनन्त पदाये हैं | स्वकीय स्वकीय परिणमन द्वारा अनादि कालसे 
स्वतन्त्र होकर चले आ रहे हैं। व्यथेकी कल्पनाएँ कर संक्ोशित 
होओ तो होओ पर इससे तुम्दारी भूलको मिटानेवाल्ा कोई नही। 

(२९६४७ ) 

५. प्रवचनका लाभ उसीको होता है जो उतने काल तक उप- 
योगको स्थिर रखता है। परिणामोकी चद्लताका वाघक कपायके 
कारणोसे बिरक्तता है । कपायके कारण अनात्मीय पदार्थमेि आत्स- 
ज्ञान तथा पश्चन्द्रियके बिषयकी लोलुपता है। इसपर विज्ञय पाना 

कठिन है | 
( १४५)७।४७ ) 

६. प्रवचनका लाभ तो यह है कि यथाशक्ति उपयोगकों 

'निर्मेल वनाना । उपयोगकी निर्मेलता कपायके मन्दभावमे है। 
(१८७४७ ) 

७, रस 2 वात है अन्तरडइकी श्रद्धा और चात 

है। भ्रद्धाके अनुकूल प्रवृत्ति हरएककी नही होती 

हंस नहीं हो सकते। नही » ऊपरके बगुलाभक्त 
( २३।७।४७ ) 


९९ ' स्वाध्याय 


८. आशभ्यन्तर ज्ञान होनेकी महती आवश्यकता है। आगमा- 
भ्यास ही अश्नान्त ज्ञान होनेका मुख्य उपाय है। अतः निरन्तर 
आगमाभ्यास करो । गल्पवाद ज्ञानका बाधक है। 

( ६।८।४७ ) 

६. आत्महित ज्ञानाजेनसे होताहै उसके अर्थ अलगसे 
परिअम नहीं करना एड्ता। आत्मज्ञानका मूल आगमाभ्यास है । 

( १८।८।४७ ) 

१०, स्वाध्यायसे स्वपरविवेक होता हे, स्वपरविवेक ही 

पर पदार्थोमे मूच्छो त्यागका कारण है। अनादि कालसे यही नहीं 
हुआ इसीसे हमारी बुद्धि अनात्मीय पदार्थोमे उल्मी रही । 

(१३। ४। ४८ ) 

११, स्वाध्यायका यह तातपये है कि अपनेको परसे भिन्न 

* भानना तथा उसमे जो भाव संक्शकारक हों उनका त्याग करना। 

पहिले तो बिपयोंमे जो लिप्सा है उसे दूर करो, पश्चात्‌ जिन भावोंसे 

यह लिप्सा होती है उल्हें त्यागो | 

(१६।५। ४८ ) 

१२, स्वाध्याय परम तप है। जिसने स्वाध्याय किया घह 

संसार वन्धनसे मुक्त हो गया। स्वाध्यायका अथ यह है कि 

आत्माको परसे भिन्न जानना, भिन्न जानकर परमें रागादि न करना, 


रागादि ही आत्माकों संसारमे रखे है। 
( १८५४८ ) 
१३, शास्त्र प्रबचतका प्रयोजन अपने रागादि परिणामोकी 
कृशता ओर श्रोताओको ज्ञानलाम है | 
( २८७४८ ) 


१४. बाचना और एच्छना यह स्वाध्यायके अड्ढ हैं। स्थरा- 
ध्याय संज्ञा तपकी है, तपका लक्षण इच्छानिरोध है अतएव तप 
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सिजेशका कारण है। बैमे देखा जावे तो स्वाध्यायमे तत्तवाथ 
होता हैं तथा सुननेवाला भी इसके द्वारा बात प्राप्त का है। 
बोधका फल न्याय प्रग्थोंमे द्नोपादनापक्ष तथा अत्ाननिद्तत्ति 
वतलाया है | तदुक्त-- 


(उपेध्ाफलमाधस्य शेपस्थादानदानधीः | 
पूर्वा्ञाननाशो वा सर्वस्थास्प खगोचरे !” 


केवलज्ञानका फल्ल उपेक्षा है शाप चार घानोका फल दान 
और आदान कहा है अर्थात्‌ हेयका त्याग ओर आदेयका अरहण। 
यहॉपर यह आशडू होती है कि जान चाहे. पृ्ण हो चाहे, अपृ्ण 
हो, उसका फल एक तरहका ही होना चाहिये। तव जो फल केवल- 
ज्ञानका है वही फल शेप चार ज्ञानोका होना चाहिये। इसीमे श्री- 
समस्तमद्गाचार्यने शेष चार ज्ञानका फल वही लिखा-पृ्वाया! 
इत्यादि | यहाँ पर पुनः शद्ठा होती है कि उपेक्षा तो माहके 
अभावमे बारहवे शुणस्थानोमें हो जाती है, फेबलतान तेरहवें 
गुणस्थानमे द्वोता है अतः केवलज्ञानका फल उपक्षा उचित नहीं 
ओर शेप चार ज्ञानका फल्न आदान दान भी उचित नहीं, क्योकि 


आादान और दान मोहके काये हैं. इससे ज्ञानोफा फल अन्नान 
न्दित्ति दी है 


(१६।६। ७५३ ) 

१५. स्वाध्यायका फल केवलब्नानकी वृद्धि नहीं है किन्मु 
स्वात्मतत्ततको स्वावलम्बन देकर शान्तिमागेंसे जाना मुख्य ध्येय 
है। आलकल हमारी प्रकृति इस तरहसे दूपित हो गई है कि 
ज्ञानलेनसे हम संसारमे अपनी प्रतिष्ठा चाइते हैं, संसारसे मुक्त 
होना नहीं चाहते। अन्यको तुच्छ और अपनेका महान वनानेके 


९१०१ भक्ति 


लिये उस ज्ञानका उपयोग करते है। जिस ज्ञानंसे भेदज्ञानका 
लाभ था आज उससे हम गतेमे पड़ना चाहते है । 
(९।७। ५१ ) 
१६. अध्ययन, मनन करनेका इतना द्वी तो प्रयोजन हे कि 
परसे भिन्न आपको मानों, तथा आपमे जो अनुचित परिणाम हें 
जिनसे आत्माको क४ पहुंचता हो उन्हे त्यागों | 
(२६।७।१ ) 
१७, यदि हम 38९०-3९ स्वाध्यायके प्रेमी हो जाबें तब 
अनायास ही संसार बन्धनके करशसे मुक्त हो सकते हैं । 
(२२। १२। ५१ ) 
संयम 
१, संयम ही आत्माकी कल्याणपथमे सहायक है। संयमका 
यह अथ है कि पत्नेन्द्रियोके विषयोसे विरक्त रहना, सनके विकर्प 
भेटना । किसीको प्रसन्न करनेसे संयमकी रक्षा नही हो सकती। 
संयमकी रक्षा निरपेक्षतासे हो सकती है | 
(८।८।४८ ) 


२. मनुष्य जन्मकी सफलता संयमसे है। 


(५। ११ । ४८ ) 
भक्ति 


१, श्रीजिनेद्धदेवकी अचाकर लोकिक पदाथोंकी यात्ना नहीं 
करनी चाहिये | यदि लाकिक पदार्थोकी वाब्दासे भगवत्‌ भक्ति की 
जावे तव वह जबरन अपनको संसार दन्धनका पात्र बनाती है। 
विचारों तो सही सूत्रकारन जो महलाचरण गरस्भमे किया है 
उसमें तो लिखा है-- 


वर्णी-वाणी १५३ 


'झोश्षमाएस्य नेतारं, भेचारं कमशृमताम | 
शातार॑ विद्वानों वन्‍्दे तदगुणरव्धवे ॥” 
अर्थात जो मोक्षमार्गका नेता दे, ओर कमेहूप पर्॑तोंका भेत्ता 
तथा विश्वततत्तका जाता है उसके गुणोकी प्राप्तिके लिये उसको में 
वन्दना करता है। यह आप्तकों नमस्कार किग्रा है। तत्तदृध्टसे 
देखा जाय तो उसका मूल गुण आाता-दष्ट हैं । कर्मेशक्न दत्त और 
मोज्षमागनेतृत्व॒यह दोनों तो सस्बन्धमे हैं। कम पर्षतोका 
मोहादि द्वारा सम्बन्ध था, मोहका अभाव होनेसे उसका अभाव 
स्वयमेच हो जाता ह। एवं दृशनविश्ुद्धि भावनासे तीयकझत नाम 
प्रकृतिका सम्बन्ध हो गया था उसके उद्यमें मोक्षमाग नहृत्व 
हो जाता है । वास्तवमे यह आत्माका कोष गुण नहीं। यदि यह 
गुण दोता तव कमोका विभोग होनेपर भी इसका अस्तित्व पाया 
जाता अतः वास्तव गुण तो आत्मामे बाठत्व ही है 


(२७८ । ५३ ) 

२. जब यह सिद्धान्त निर्विवाद ओर अकात्य है कि सभी 
पदाथे अपने अपने स्वरूपमे परिणमन कर रहे हें, एक पदाथके 
गुण दूसरे पदाथेमे नहीं जाते तथ परमात्मासे वीतरागताकी आशा 
करना व्यथे है । परमात्मा हमसे भिन्न हे तव उसके गुण हमसे 
आतवेंगे यह चुद्धिम नहीं आता। जैसे मिट्टीसे घट वत्पन्न होता है 
तब मिट्टी द्रव्य और मिट्टीके गुण घटमे आते हैं, वनानेवाला जो 
कुम्भकार है उसका आत्मा तथा उसके गुण घटसे नहीं आते। 
इसी तरह परमात्मा अन्य पदाये है, दस अन्य पदार्थ हैं, ऐसी 
वस्तुम्यादा नियत हे तव उसमे जो गुण धर्म हैं वे अन्यत्र नहीं जा 
सकते। अतः इस भाषको लेकर परमात्माकी उपासना नहीं करनी 
चाहिए कि दस परसात्माकी उपासना कर परमात्मा हो दादेंगे। 


१०५३ यानवन्धंस 


किन्तु यदि हम अपनी परिणतिकों मिथ्या भ्रद्धान-जान-चारिसे 
मलिन होनेसे वचाये रख सके तो हम नियमसे निमेत् आंत्माः 
बन सकते हैं । इसका यह भाव है कि यदि हम इन पराधीन अन्ध 
विश्वासोका त्याग कर दें तो आज ही इन अनन्त यातनाओसे 
अपनी रक्षा कर सकते हैं। परन्तु यहाँ तो अनादिसे मिथ्या 
विश्वासकी मदिरा पानकर हम इतन उत्मत्त हो रहे है कि उन 


निर्मल भावोकी ओर हमारा ध्यान भी नहीं जाता | 
(१६। ३१० । ५१ )* 


५ 

मावक-धर्म 
१. जैनधर्म (मानवधमे) की प्रक्रिया इतनी स्वाभाविक है कि 
इसका अनुसरण कर जीव णेहिक पारलोकिक दोनो प्रकारके सुखसे 
वद्धित नहीं हो सकते। देखिए जैनधर्ममे यह कहा है कि जितने पदार्थ 
हैं सव भिन्न सत्ताको लिये हुए है। तव जब दूसरा पदार्थ हमारानहीं 
है तव उसमे हमारा समत्व परिणाम न होगा | समता परिणाम ही 
वन्धका जनक है। अगर पर पदार्थम निजत्व कल्पना न हो तब 
असत्य, चोरी, व्यमिचार, परिम्रह, हिंसादिभाव स्वयमेव विलय 
जाबें। हम दूसरे पदार्थको तुच्छ देखते हें, घृणा करते हैं, इसका 
मूल कारण यही है कि हमने अपने स्वरूपको नहीं जाना। कोई 
पदार्थ नतो बुरा है, न सला है। हम अपनी रुचिके अनुसार 
उसके विभाग करते है। जैसे देखो जिस समय शौचादिकको जाते 
हैं और मद्वोत्सग करते हैं, मलको धोकर मत्तिकासे हस्त प्रज्ञालन 
करते हैं, वही मल शुक्र खा जाता है क्या वह जीव नहीं है? 
परल्तु उस पर्यायमे इतना विवेक नहीं जो बह उसको त्यागे तथा 
वही जीव चाहे तो उत्तमगतिका भी पात्र हो सकता है। ऐसी 
कथा आई है कि एक सिद्द मुनिकों मारनेके लिये चला, शुकरने 


यर्णी-वाणी ३०४ 


मुनि रत्ताके लिये सिहका गे किया, दोनो मर गए। शूकर 
स्वर्ग भर सिंह नरक गया | 
(१६। ६। ५१ ) 
२. किसीसे यहा तद्ा व्यवहार मत करो। रागके वश हो 
अन्यके अनुकूल प्रतृत्ति मत करो। पत्न परमेष्ठीसे स्नेह करों। 
इसका अर्थ यह है कि उनके जो गुण हैं. उन्दें अपनाओ। उनके 
गुण क्या हैं ? जो हमारी आत्मामे हैं पद्दी उनकी आत्मामे है। 
उनसे हम गुणोमे न्यून नहीं । केवल विकाशकी न्यूनता है। हमारे 
गुणोका परिणमन विक्ृत हे उनके गुणोमे विकार नही, यही अन्तर 
है। विकार मोह रागहेप ही है, यही संसारका साधक है। इसके 
दूर करनेके अर्थ पूरे ऋषियोंने ४ अनुयोगकी रचना की हैं । प्रथ- 
भालुयोग, चरणानुयोग, करणानुयोग भ्रोर द्व्यातुयोग। इनका 
अभ्यास हमे निरापद स्थानमे ले जानेका निमित्त है) द्रव्यातुयोग 
द्वारा जीव अजीब तत्त्वका ययार्थ बोधहो जाता है । इसके होते ही 
हम आत्माके विकासमें चेष्टा करते हैं । जीव तत्त्वका निणय होनेके 
झनन्तर जब हम चरणानुयोगकी ओर आते हैं तव जीवमे होनेवाले 
परिणाम जो क्रोध, मान, माया लोभादि होते हैं उनके कारणोका जान 
लेते हैं। अयुक कपायके उद्यसे यह भाव हुआ, जब इस भावक़े 
द्वारा हम दुःखी होते हैं तब चरणानुयोग हमे शिक्षा देता है अमुक 
ब्रतका पालन करो, ये ढुगुण तुम्हारे अनायास चले जाबेंगे। यह 
सब होनेपर भी कोई च्ष्टान्त'हमारे सामने आना चाहिये तब प्रथमा- 
जुयोग पदवीधर पुरुषोंकी साक्षी देकर हमे विश्वास दिलाता है 
कि अमुक व्यक्ति ब्रतोका पालनकर उत्तम गतिके पात्र चने अमुक 
व्यक्ति ब्रतम्ककर नरकगतिके पात्र बने । 


( २१। ६। ५३ ) 
ज्टे१०डूज 


सफ़लताके साधन 


१, किसी कार्यके करनेका जो निम्वय करें उप्ते सहसों 
चाधाएँ आनेपर भी न छोड़ो । यदि उस निश्चयसे आत्मघात होता 
हो ओर आत्मा साक्षीमूत होता है तब उसे छोड़ दो । परकी बात 
वही तक मानो जहाँ तक स्वा्थमं वाधा र आवे। स्वार्थंसे तालये 

निरीछवृत्तिसे है। आत्माका स्वार्थ यही है. कि परसे मिन्न है, एक 
परमाणुमात्र मी आत्मीय नहीं यही भावना दृढ़ होना। जब एक 
परमाणु सी अपना नहीं तब स्वर्ादि सुखोके लिए परमेश्वरकी 
उपासना करना विफल है। 
( शेषा३७ ) 
. ३. मेरा निजी अनुभव है जो मलुष्य धौर नहीं वह मलुष्य 
किसी कार्येमे सफलीभूत नहीं हो सकता। मे जन्मसे अधीर हूँ 
अ्ठ; मेरा कोई भी काये आज तक सफल नहीं हुआ। पर्याय बीत 
गई परनु पर्यायबुद्धि नहीं गई। पर्याय नह्वर है यह अतिदिन 
पाठ पढ़ते है परन्तु इससे कोई तत्त्व नहदी निकलता। तत्त्व तो जहाँ 
९ पही ही है। 
( २।७। ४७ ) 
३, परको प्रसन्न करनेकी चेष्टा मव करो । जब यह अ्रश्नांत 
सिद्धान्त है कि एक द्रव्य अन्य द्रव्यका उत्पादक नहीं तब तुम्हारे 
पयलसे तो अन्य प्रसन्न न होगा । अपनी ही परिणतिसे असन्न 
होगा। तुप्त व्यथे खिन्न मत होओ कि हमने परिणमाया। अन्य 
ईेज्यका चतुए्य अन्यसे भिन्न है। 
(३९।७।४७ ) 


प्र्णीवाणी १७६ 
४. कोई भी काम करो निर्मकतासे करों । 


( १०८४७ ) 
५, संसारमे कर्तव्यनिष्ठ वनों, दूसरोकी भलाईकी चेष्टके 
पहिले अपनी शक्तिका विकास करो। केचल गल्पवादसे भलाई 
नहीं हो सकती। बुद्ध कतेव्य पथपर आबो, यही संसार वन्धनसे 
छूटनेका मार्ग है। जो मनुष्य कतेव्यको जानते हें वही शीघ्र ही 
असीष पदके पात्र होते हैं । 
(२०८४७ ) 
६. घहुत अत्पवाद दम्भमे परिणत हो जाता है। जितना 
क्षत्पवाद करोगे उतना ही काये करनेमे ज्ुटि कतोगे। १०० वात 
कदनेकी अपेज्ा एक काम करना श्रेयस्कर है। उपदेश उतना दो 
लितना अमलमे आ सके। पुष्य कार्योका तिरए्कार मत्त करो। 
>+ ४ उत्तम वस्तु है परन्तु शुद्गोपयोगकी कथासे गुद्धोपयोग 
नही होता । 


( ११॥९॥४७ ) 

७, कोई भी काम करो उतावली मत करो | 
(१२९४७ ) 
५. जो काम करो शान्तिसे करो) प्रथम तो काम करनेके 
पहिले अच्छे प्रकारसे निणेय कर लो कि हम यह कार्य करनेकी 
शक्ति रखते हैं अथवा रहीं १ यदि योग्यता न हो तो उस कार्यके 
करनेका साइस न करो तथा जब उस कार्येके करनेके सन्मुख 
तव अन्य कार्यकी व्यप्रता मत रक्खो। उतावली मत करो, 
री प्रसन्न रखो | विश्वुद्धता ही प्रत्येक कार्यमे सहायक 

है। 


( १५॥९।४७ ) 


१५७ सफरता के साधन 


६. शान्तिसे काम करो, आहुलता दूर करनेके लिए अशान्त 
होना पागलपनकी चेश्ट है। 
(१५२४६ ) 


१०, स्थाध्यायमे ही उपयोग लगाना, किसीसे नहीं बोलना, 
यदि कोई गहप करे तो उस्ते निषेध कर देना। केवल आगमकी 
कथा करना, किसीका संकोच नहीं करना, कलिमल दोषको दूर 
करनेके लिये अपने अन्त/करणसे विचारपूर्वक काये करो। परकी 
गुरुता लघुतासे हमको न लाभ है, न हवानि है। 


( १७५४८ ) 

११, सरल व्यवहार करो, आभ्यन्तर कषाय मत करो, 
किसीके परिणमनको देख हुए विषाद मत करो। 

(२२५॥४८ ) 


१२. किसीके अवगुणकी कषायसे मत देखो, हितकी दृष्टिसे 
देखना कोई हानिकर नहीं। आत्मर्याघाके लिए अच्छा कार्य 
करनेका संकल्प सत करो । ऐसे कार्य करो जो लोगोकी द्ृष्टिमं 
सान पोषक न समके जावें। आवेगमे आकर व्रत ग्रहण मत करो | 
ब्रत प्रहणका फल निवृत्तिसागकी ग्राप्तिमे पर्यंयसान हो। जो कार्य 
करो उसका फल्न उस कार्येक्री सामग्री फिर नहों यही लक्ष्य 
सना चाहिये। 

(३०७४८ ) 

१३. दयो परकी ओर देखते हो ! कोई कुछ करे तुम उस 

ओर लक्ष्य ही मत दो। यदि कोई तुमसे बहे--वढ़े अज्ञानी हो! 

सुनकर शान्त रहो। शब्द वर्गणाएँ पुदूगलका परिणमन हैं, उनका 

तादाल्य पुदुगलसे है, वाच्याथेसे नहीं। बाच्याथ कास्पनिक है 
जिससे लोकिक व्यवहार चल रहा है | 

(३६।६। ४८ ) 


वर्णी-वाणी पर 


उत्तम जचे और सुखकर प्रतीत दो उत्तें ही वलपूषेक करो किसी 
की बातोम आकर मत फेस जाओ । 
(३६ । 4 | ४४ ) 
२४, जो काम करो निर्भीकतासे करों परल्‍्तु निर्माकतामे 
सत्यताकी पुट रहनी चाहिए। परक्े समेभेदी अमिप्रायक्री हृदयन 
स्थान नहीं देना चाहिये। निश्वलतासे सब का्योकी सिद्धि होती 
है, चद्धतता ही कार्य बाधक है। 
(११। १० | ४८ ) 
२४. किमीकी हाँ में हाँ मत मिलाओ। स्वच्छ इद्यसे 
विचार कर किया हुआ कार्य अवश्य सफल होता ह। किसीको 
€्ढ नदी इसरेको 
तुल्छ मत मानो, तुच्छ फोई नही । तुच्छ व्यक्ति ही दृधरेकों तुच्छ 
सममता है 
(८।३। ४५१ ) 
२६, आजीविका अजेनका न्याय्य भार्ग यह हैँ कि लिससे 
अन्य पीड़ा न पहुँचे तथा अपन परिणासोम भी किसी प्रकारकी 
संस्लेशता उत्पन्न न हो। 
(१०।३। ५१ ) 
२७, बचनका मूल्य धेता है सो नहीं, वह तो अमूल्य वस्तु 
है। थदि आप उसका पालन करेंगे संसार वन्चनसे मुक्त होंगे। 
मोल ने करनेका तातये यह है कि आत्मा नामक एक पदाथ॑ है 
उत्तर लक्षण चेतन्यपरिणाम है अर्थात्‌ जिसमे चेतनता पाई जाते 
उमे श्रात्मा गहते हें। आत्मा ऐसा है. इससे भिन्न 
लज्नणयात्ञा अजीब है। उसमे चेतनता नहीं पाई जाती। उसके 
पाय भेद है। इन दोनोका परिणमन प्रथकूप्रथक है) इन दोनोका 
श्रवादिसम्यन्य है। अनः दोनोकी अवस्था विद्वन रूप हो रही 
ह । जीवम जो साता<ष्टापना है पह बिद्वत हो रहा है। विश्वतका 


१९१ सफलता के साधन 


मूल कारण आत्मामें एक विभाव नामक शक्ति है इसके द्वारा जब 
माहकर्मका उदय आता है उस समय यह पर पदार्थम निजत्यकी 
कर्पना कर लेता है। ओर इसीके हारा संसारका अपनाता है। 
इसीके वशीभूत होकर अनस्‍्त संसारका पात्र होता है। लिन्हे 
अनन्त संसारके पात्र होनेका भय है उन्हें पर पदा्थम जो निजत्व- 
की कल्पना होती है उसे त्याग देना चाहिये। यह काये किसी 
समागमसे नहीं होता अन्तरड्की विशुद्धता ही इसका उत्पादक हे। 
ह (१५ ।७। ५१ ) 
१८, अनर्थ वाक्य मत बोलो, अनथे कार्य मत करो तथा 
जहॉतक बने अनर्थ चिन्तवन सी संत करो। इससे सानसिक 
शक्तिका सदुपयोग होगा | सफलताका सार्ग मिलेगा | 
(२७।४। ५१ ) 
१६. आनेवाली आपत्तिसे मय सत करो । जो काये होता है 
सामग्रीपूरवक ही होता है। अतः आपत्तिरूप कार्यके होनेमे अन्त- 
रद कारण तो जन्मान्तरके हमारे परिणाम ही हैं जिनके द्वारा कर्म- 
बन्ध हुए। अतः वतेमान आपत्तिमे जो निमित्त कारण हो उनपर 
रोप करनेकी आवश्यकता नहीं। रोष करना ही तो संसारका 
कारण है। 
(१७ ।७५। ५१ ) 
३०. आत्माकों दु/खसे वचानेवाले मनुष्य सादगीसे व्यवहार 
करते हैं । 
(२० ।५। ५३ ) 
३१. जोब्रत लिया हे उसे सद्भावनासे पात्रों किसीसे 
पुजानेका असिप्राय सतत खखों। किसीको तुच्छ मत मानों 
परिणामोंको संब्लेशताका आश्रय मत बनाओ | हमारी वात मानो 
तब विश्वद्धतासे भी बचाओ मागे वही है जहाँ ज्ञप्तिमे शुभाशुम 
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भाव न आवे | किसीको आश्वासन सत दो कि हम आपका काये 
करा देंगे। यदि कोई अपना काम करानेका हट करे तब एकवार 
निःसट्टोच स्पष्ट उत्तर दो, निषेध कर दो। कोई भी प्रतिज्ञा आज- 
न्मके लिये मत लो, प्रतिदिन अपने परिणामोकी परीक्षा करते करते 
जब आपको उसके निर्वाहयोग्य समझा तब आगे बढ़ो । पुस्तकको 
अवलोकनकर या किसी वक्ताके ज्णिक प्रभाग्से आकर त्यागी 
भत वनों) अपने अभ्वन्तरमे जो आत्मारुप परमात्मा है वह जो 
स्वीकार करे वही कार्य करों। उसकी स्वीकृतिके विपरीत करोगे 
तो आपत्तिमे पड़ोगे। किसीके साथ ऐसा व्यवहार संत करो 
जिससे किसीको छुछ सन्देद हो जावे । किसीको गल्पबादम फेसा- 
कर उसके समयका दुरुपयोग मत करों। ऐसा काये मन करो 
जिसका कट फल भोगना पढ़े । उतना ही मोजन करो जिसे जठ- 
राप्ि पचा पके। उससे अधिक करोगे उद्राप्रिका बाधा होगी; 
पराधीन हो जाभोगे) ऐसे कार्य ही न करो जिससे पुण्य करनेकी 
आवश्यकता पढ़े, न पतित वनों, न पतितपावनके द्वार जावो, 
पापी जीवको ही पापग्रज्ञालनक्के लिये परमात्माकी आवश्यकता 
होती है। जो पाप न करेगा उप्ते किसोकी अराधनाकी आवश्य- 
कता नहीं पढ़ेगी। बह न क्रिसीक्की आराधना करता है और न 
किसीसे अपनी आराधना कराना चाहता है। न किसीको प्रसन्न 
करना चाहता हैं न अपनेको किसीसे असन्न करानेकी ही इच्छा 
रखता दे | 
विवेक कार्य (३१२, २३२ ५। ५१ ) 
... ?रे. विवेकसे काय करो। बिना विवेकके कोई भी सलुष्य 
शयोमागेक्का पथिक नहीं वन सकता। प्रथम तो चिवेके चलसे 
आत्मतत्त्यकी हढ श्रद्धा होनी चाहिये फिर जो भी काये करो उससे 


यह 


देखा कि इस कार्यके करनेमें हमको कितना जाम अलाभ ह। 


११३ पुरुषाय, 


जिस लाभके अथे मैंने परिश्रम किया वह परिश्रम सुखपूवेक हुआ 
या दुःखपूबेक हुआ १ यदि कम करनेमें संक्तेशकी प्रचुरता हो तब 
उस कार्येके करनेमे कोई लाभ नहीं । प्रथम ही दुःख सहना पढ़ा 
तब उसके पश्चात्‌ सुख होगा, छुड् निश्चित्‌ नहीं कहा जा सकता | 
दो प्रकारके काये जगतमे देखे जाते हैं--एक लौकिक दूसरे अलौ- 
किक । लौकिक काय किनको कहते हैं! जिनसे हमको लोकिक 
सुखका लाभ द्वोता है। उन्हें हम पुरुषाथ द्वारा ग्राप्त करनेकी चेश 
करते हैं। परमा्थसे सुख तो नही क्योंकि सुख तो वह वस्तु है 
जहाँ आकुत्ञता न हो । यहाँ तो आकुत्तताकी बहुलता है। जब हम 
किसी कार्येके करनेका प्रयत् करते हैं तव हमे भीतरपते जबतक वह 
काये न हो जावे चेन नही पढ़ती। यही आकुल्ता है। इसके दूर 
करनेके अर्थ ही हम जो व्यापार करते हैं उसका उद्देश्य यही रहता 
है कि किसी भी तरह कार्य सिद्ध हो । 
(१३। ६ । ५१ ) 
३३, बहुत क्र बोलो, जो बोलो हितकर वोलो, गर्पवाद 
छोड़ो, अबचनमे जो लिखा है उसे विशदकर जनताके समझ्ष 
रख दो। ऐसी भाषाका प्रयोग करो कि जनता समझ जाबे | आगम 
भाषाकों श्रोताओंकी भाषामे समझाओ । मनुष्योको जिस विषयमें 
दिलचस्पी रहती हो उसीमे उन्हे सममानेका प्रयत्ञ करो । 
(२०७ । ७। ५१ ) 


असलपल>बधा इमनमन-मतक आराननम 


जि 

पुरुषाथ 
१, जो काये करना हे उप्ते अधिलम्व करो। केबल मनो- 
वृत्तिसे काये नही होता तदनुकूल प्रयत्षकी महती आवश्यकता है। 
(९।१। ४७ > 


आओ 
च्य 
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२. असंज्ञी तक तो जीव पर्याय बुद्धिवाला झता है 
उसको स्वपर विवेकका बोध नही होता परन्तु जब यह जीव संज्ञी- 
पद्नेन्द्रिय हो जाता है. उस समय इसे आत्मपरिचयकी योग्यता 
आ। जाती है। उस समय यदि भेदज्ञानकी चे्ट करे तव भत्माका 
प्रिचयकर परको प्रथककर अन्तमुहर्तमे अनन्त संसारके हेतु 
मिथ्यामावोकी सत्ता मेट सकता है। अतः पुरुषा्थ करना चाहिये। 
युरुषाथका अर्थ है कि अपनी जो परिणति कर्मोदयसे रागादिरुप हो 
रही उसमे हे विषाद नकरे | हपे विषादका होना दी आगामी कमे- 
वन्धका हेतु होता है। जैसे अपने घर कोई मेहमान या अतिथि 
आवे उसके साथ यदि आप ख़हप्ते व्यवहार करेंगे तव बह फिर 
आनेका प्रयत्ञ करेगा। यदि आप तटस्थता धारण करेंगे तव बह 
फिर आनेका उद्यम न करेगा | 

(२८ । ८ | ७१ ) 

३. सभी वक्ता व्याख्यान देते हैं कि पुरुषाथते भोत्त होता 
है। कर्म हमारे पुरुपार्थरे समक्ष कोई वस्तु नहीं। दृष्टान्त भी 
वहुतसे मित्र जाते हैं. परन्तु जब फोई प्रभ करता है. कि यदि पुर 
पाये ही मुख्य है और संझ्ी पद्नेन्द्रियमे उसकी योग्यता है तव 
आप ही इस पुस्पाथंको करके शान्तमार्गके पथिक क्‍यों नहीं 
वनते १ तव कहता है क्या करें ! परिस्थिति अनुकूल नहीं इत्यादि 
उत्तर देकर समाधान कर देते हैं। इससे यही मानना पढ़ेगा कि 
कोई ऐसा प्रतिबन्धक है जो योग्यता होनेपर भी हम अपनी भ्रद्धाके 
अनुरूप सम्यज्ानके होनेपर भी सोक्षमार्गके साधक चारिजको 
धाए करें असमयथे हैं। अतः यही उपाय इमको शेप रह जाता 

; कि रागादिके होनेपर यही भावना भावें कि यह हमारा स्वभाव 
भाव नहीं है। उसे अपनानेका प्रयत्त न करें। 


(१२९। ८ । ७१ ) 


छू 
११७ पुरुषाथ 


४. पुरुषार्थ तो वह है जो पराधीन न हो। धर्म-अथे-काम 
यह तीनों पुरुषाथ परसापेत्ष हैं, केवल स्वाधीन नहीं। जब शुभोप- 
योग रूप परिणाम होगा उसी कालमे इसके धर्म पुरुषार्थ होगा। 
अथे और काम पुरुषाथ भी स्वाधीन नही। अथवा इन पुरुषाथमि 
आत्माको शान्ति भी नहीं। इसका कारण यह है कि धनाजन 
करना स्वाधीन नहीं। अनेकोके साथ इसमे छलादि करने पढ़ते 
हैं। काम पुरुषाथे तो इतना निकृष्ट है कि इसके पीछे मरणतक कर 
लेता है। 

(२८। ९५१ ) 

५, धन वह वस्तु है जिसके विना गृहस्थका जीवन अस- 

स्मव है । धार्मिक काये जो है उनकी रक्षा भी धनके विना नहीं । 
परोपकारके जितने कार्य है, धर्मशाला, अन्न क्षेत्र, औषधा- 
लय आदि जितने कार्य है जिनमे जनताकों वहुत लाभ है, धनके 
बिना कोई भी कार्य नहीं चल सकता अतः गृहस्थकी धनकी आव- 
एयकता है। वह धन स्वयमेव तो जन्मके साथ आता नहीं, चाहे 
मनुष्य धनाह््यके गृहमे जन्म ले, चाहे राजवंशमे उत्पन्न हो, चाहे 
ऐसे गृहमे उत्पन्न हो जिनके पास छुछ भी सम्पत्ति नहीं। फिर भी 
जो पुरुपा्थी है वे नीतिपूर्वक द्रव्य सम्पादन कर सकते हैं | अन्या- 
यसे भी धनका उपाजेन होता है किन्तु अन्यायसे जो धन आता 
है उससे परिणाम मलीन रहते हैं, उससे परोपकार नहीं देखे 
जाते। जैसे चोरोके ओपधालय, विद्यायतन तथा अन्नक्षेत्र नही 
देख जाते। स्थ॒यं वे उस द्रव्यकों नहीं भोग सकते। तथा जो 
न्यायपू्बक अर्जन करते है बह उसे सुव्यस्थित रीतिसे उपयोगम 
लाते हैं, निरन्तर उस द्रव्यसे अनेक परोपकारके कार्य होते है । 


(२९१ ९। ५१ ) 


अलपांवमाक समा शासक, 


निमित्त और उपादान 


१. ल्लोगोकी भावना तो उत्तम है किन्तु परिणमन पदाथके 
कारण कूटके मिलनेपर होताहे । उपादान कारणमे ही कार्येको 
उसत्ति होती है। किन्तु सहकारी कारणके विना उपादानकांबिकाश 
असमस्भव है। 

(३। ८ ४७ 2 

२, भनिमित्तके बिना उपादानका विकाश नही होता। यद्यपि 
उपादानका विकाश निमित्तरुप नहीं परिणमता परन्तु निमित्तकी 
सहकारिताके विना केवल उपादान कार्यका उत्पादक नहीं। 

(१९। ११। ४७ ) 

३. जो काम होते हैं बह होते ही हैं, सामग्रीसे ही होते हैं। 
अहस्युद्धसि आप अपनेको सर्वथा करता मानते हैं यही महती 
अज्ञानता है। यह कोन कहता है कि निमित्त रूप काये हुआ परल्तु 
अपनेकों सवेधा करता मानना न्याय सिद्धान्त के अ्तिकूल जाता है। 
घट उत्पत्ति छुम्मकारादि के निमित्तते होती है परन्तु घट बना कहाँ ९ 
इसकोमत छोड़ दो । तब तुम्हारा निमिच् भी चरिताये है। अन्यथा 
अभावम संसारभरकेझुंभकार प्रयत् करें क्या घट वन जावेगा! सृत्तिकाके 
उपदानवाले यदी प८ घोषणा करते हैँकि मिट्टी ही घटकी जनक है, 
कुम्मकार तो छुल्भकारद्दी है। तवलगतभरकी मृत्तिकाका संग्रह 
कर लो क्या कुम्मकारके विना घट वन जावेगा ? अत्त; यही मानना 
पढ़ेगा कि घटके उत्तादनमें सामग्री कारण है। केवल उपादान और 
केवल निमित्त दोनों दी अपने अस्तिलको रहखे रहो छुछ नहीं होगा । 
यही पद्धति सवेत्र जानना। यदिइस प्रक्रियाको स्वीकार न करोगे 


१4७ निमित्त और उपादान 


तव कदापि कारयेकी सत्ता न वनेगी। इस विषयम बाद-विवाद कर 
मस्तिष्कको उन्मत्त बनानेकी पद्धति है। इसी प्रकार जो भी कार्य 
हो उसके उपादान ओर निमित्तकों देखो, व्यथेके विवादमें 
न पड़ो। 
(१३६५१ ) 
४. बहुत मनुष्योंकी घारणा हो गई है कि जब कार्य होता है 
तव निमित्त स्वय॑ उपस्थित हो जाता है। यहाँपर विचार करना 
चाहिए कि यदि निमित्त बुछ करता ही नहीं तव उसकी उप- 
स्थितिकी बया आवश्यकता है ? यदि कुछ आवश्यकता उसकी 
कार्यमें है तव उपादान ही केवल कार्यका उत्पादक है ऐसे दुराप्रहसे 
क्या प्रयोजन ९ अष्टसहस्रीमे श्रीविद्यान्द स्वामीने लिखा हे कि 
“सामग्रीहि कायजनिका नेक कारण” का्यकी उत्पादक सामग्री 
होती है, एक कारण नहीं । 
( १७७५१ ) 


५. पदार्थोंके परिणमन उपादान और निमित्तकी सहकारितामे 
होते हैं परन्तु जो सहकारी कारणहोते हैं उसी समय|किसीको सुखमे 
निमित्त होते हैं तथा किसी को दुःखमे निमित्त होते हैं। अतः 
उपादान कारणपर लोग विशेष बल देते हैं। यह ठीक हैघटकी उत्पत्ति 
मिट्टीसे ही होगी, चाहे छुम्भकार वनावे, चाहे जुलाहा वनावे, चाहे 
वेश्य वनावे, किन्तु निमित्त कारण अवश्य बांहुनीय है। 

( ६५१०५ ) 

(* यद्यपि सभी पदाये अपनेमे ही परिणमन करते हैं परन्तु 
कार्य जब होताहे तब उस विकाश परिणामके लिए उपादान कारण 
और निमित्तकी अपेज्षा करता है। जैसे जब झुम्भकार घट बनाता 
है उस कालमें मिट्टी, चक्र, चीचर; जल, दण्ड सूत्रकों लेकर ही घटके 
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निर्माणका उद्यम करता है। प्रथम तो उसके यह पिक्रप होता है 
कि मैं घट वनाऊँ, उसके अनन्तर उसके आत्मप्रदेश धश्बल होते 
हैं जिनसे हस्तादि व्यापार होता है। हस्तके व्यापार द्वार 
मृत्तिकाकों आए करता है पत्चात दोनों द्ाथोसे उसे खूब गीली 
करता है, पश्चात्‌ मिट्टीकों चाकके ऊपर रखता है, पद्मान्‌ दण्डादि 
द्वारा चक्को घुमाता है। इसी भ्रमणमे हस्तके द्वारा मिद्ठंको 
घटांकार बनाता है। पद्चात्‌ जब घट बन जाता है. तब इ्से सूतके 
हारा प्रथककर पश्मान्‌ अप्निमे पका लेता है। वहॉपर जितने व्यापार 
हैं सब जुदे जुदे हैं फिः भी एक दूसरेमे सहकारी कारण हैं फ्िन्नु 
जब घट निष्पन्न हो जाता है तब केवल मिट्टी ही इपादान कारण 
रह जाती है। अनन्तर जब घट फूट जाता है तब भी मिट्ठी ही 
रहती है। इसी आशयको लेकर अ्रष्टावक्र गीठाने लिखा ह-- 
'भ्त्तो विनिगत विज्ले, मय्येव च प्रशाम्यति | 

मृदि इुम्म्ो जले बीचि। कटके कटके यथा ॥! 

जो पदाये जहाँ उदय होता हे पही उसका लय होता है। यही 
कारण है कि वेदान्ती जगतका मूल कारण ब्रह्म मानते हैं । परमार्थंसे 
देखा जाये तो आत्माकी विभावपरिणति ही का नाम संसार है 
किन्तु केवल आत्मामे दी यह संसार नहीं हो सकता है। अतएव 
उन्होंने सायाको स्वीकार किया ह। इसका यह भाव है कि केबल 
प्रह्म जगतका रचयिता नहीं। जब उसे मायाका संसर्ग मिले तभी 
यह संसार वन सकता है| अब कल्पना करो कि यदि हद्य सर्वथा 
शुद्ध था तव सायाका संसर्ग कैसे हुआ ९ शुद्ध विकार होता नहीं 
अतणएव मानना पड़ेगा कि यह सायाका सम्बन्ध अनादिसे है। 
चहोपर यह शट्ा हो सकती है कि अनादिसे सम्बन्ध है तो चूटे 
केसे ९ उसका उत्तर सरल है कि वीतसे अहुर होता है। यदि ब्रीज 


११९ स्वोपकार ओर परोपकारः 


दग्ध हो जावे तो अड्ड रोतपत्ति नहीं हो सकती। यही माया भवका 
बीज है। जब वास्तव तत्त्वज्ञान हो जाता है तब बह संसारका 
कारण जो श्रमज्ञान है वह आपसे आप पयायान्तर हो जाता है। 
(९, १०१२।५१ » 
७, बहुतसे मुष्योंकी यह धारणा हो गई है कि निमित्त 
कारण इतना प्रव॒तत नहीं जितना उपादान होता है। यह महती. 
श्रान्ति है। कार्णकी उत्पत्ति न तो केवल उपादानसे होती है और 
न केवल निमित्तसे किन्तु उपादान और सहकारी कारणके योगसे' 
कार्य उत्पन्न होता है। यद्यपि कार्य उपादानमें ही होता है परन्तु 
निमित्तकी सहकारिता विना कद्ापि काये नहीं होता। जैसे कुम्भ 
मिट्टीसे दीहोता है परन्तु छुल्लालरूप निमित्त बिना कार्य नही होता। 
( २८।१२५१ ) 


खोपकार ओर परोपकार 


१, हमसे परोपकार होता है? यह धारणा गलत है | दरएक 
कार्य अपनी योग्यतासे होता है ओर योग्यताका विकास निमित्त 
कारणसे होता है परन्तु निमित्तको निभित्त ही मानो, इससे 
अधिक नहीं। 

( १२।१] ४७ ) 

२, संसार सनुष्योकी दृष्टि स्वाम्मोपकारकी ओर रहनी 
चाहिए उससे संसारका उपकार हो जावे यह अन्य वात है। 

(४।३। ४७ ) 

३. कोई किसीका उपकार और भ्रतुपकार करनेवाला नहीं। 

आतप्मीय परिणाम ही उपकार ओर अनुपकारके करनेवाले हैं | इस 
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जगतकी व्यवस्था करनेवाला ही आजा है । नरक स्वर्गांदि सब्र 
आ्परिणामोके फत्न हैं, मोक्ष भी आप्मपरिणामोकी चरम 
परिणतिसे होता है। 

४. जगतके उपकारकी चेष्टा करना आवः व्यय है। आत्मो- 
पकारकी मावत्तामे आयः जंगतका उपकार हो जाता हैं। जगंतके 
उपकारसे आत्माझा उपकार नहीं हो सकता, फेवल कस्पना है। 
उपकार अपकारकी कल्पना सोहाधीन है। 

(३६ ।७। ४८ ) 


सत्समागप 
१. सत्समागमकों पाकर मनुष्यमें मानवता आ जाती है। 

इमे उचित है कि इंद्ध मनुष्यकी सेवा करें| उसके द्वारा हम उच्चतम 
विचारको प्राप्त कर सकते हैं। सपुरुषका अथे हे कि जो ज्ञान 
चासखिसते भूपित हो। उद्धोकी इंद्ध शदसे व्यवहार करते हैं। 
लिनके वाल शुक्त हो गये,दनत सग्न हो गये, भीचा छुटिला हो गई, 
का श्रवण करनेमे असमर्थ हैं, उनका नाम वृद्ध नहीं। जिनको 
उम्रय लोक सिद्ध करना है, तथा विद्या विनयकी आकांक्षा है, उन्हें 
उचित है कि वृद्ध मानवोंकी सेवामें तर रें। जो मनुष्य वृद्ध 
सेवा्में अपना समय लगाते हैं उनकी रागादिके साथ कपायारित 
शान्त दो जाती है। बृद्ध भजुष्योक्रे समागमसे दुएसे हुए मी सलुष्य 
शत हो जाता है। अत्यन्त सल्ीयस चित्त सी वृद्ध योगियोके 
सहचासते निमेल हो जाता है। अगस्त्थ ताराके उदय होनेपर 
जल्लका पंक भाग चैठ जाता है | 

तप/अुतिशवतिष्यानविषेकयमसंयमैं: | 

ये इद्ास्ते शर्ते न पुनः पाहिताहरेः ॥ 


१२१ पुण्यात्मा पापात्मा 


प्रत्यासत्तिं समायातैः विषये! खान्तरज्ञरै | 
न पैय्ये स्वलित॑ येषषां ते हि बृद्धा बुधेमेता। ॥ 
इन गुणोंसे विभूषित वृद्ध कहलाते हैं। स्वप्तमे भी जिनके 
'चारित्रकी उज्बलता है, तथा यौवन अवस्थामे भी जिनके सच्चा- 
रित्रमे दोष नही आया वही आत्मा वृद्ध हैं। 
सबसे उत्तम तो यही है कि द्गिम्बर महापुरुषोंका समागम 
अच्छा है। उन दिगम्बर मुनियोका समागम उत्तम है जो बाह्य 
आइम्वर्से शुन्य है। परन्तु आजकल मुनिमाग भी परिमहकों 
अपनाने लगा है। किसीको तो पुस्तक छपानेका रोग लग गया है। 
किसीको मोटर आदि बाह्य सामग्रीका आश्रय लेकर तीथयात्रा 
करनेकी प्रवृत्ति हो गई है और कोई गृहस्थों पर अपना अधिकार 
चला कर सामाजिक कार्येमि लगे रहते है। अतः उनके समागममे 
भी शान्तिका मागे नही। लाचार होकर उनके समागममे रहनेसे 
भय होता है। अब उनके बाद छुहुक ऐलक वे रह जाता है सो 
भी प्रकृतिके अनुकूल नदीं। जिसके जो मनमे आता है सो प्रवृत्ति 
करता है। विद्या का व्यसन नहीं, स्वाध्याय भी कई करते हैं. कई 
विशेष विद्वान भी हैं. तथा प्रतिभाशाञत्री भी हैं किन्तु उसका 
उपयोग स्वेच्छापूक करते हैं। हमने भी अपने प्राप्त ज्ञानका छुछ 
उपयोग नहीं किया। 


(२६। ८। ५१ ) 


पाता पापक्षा 


१. पुण्यसे मनुष्यको वाह्य पदार्था मिलना कोई उपयोगी 
वस्तु नहीं। किन्तु शुभ परिणामका फल्न हो तो पुण्य है। शुभ 
परिणामोसे घातिया कममे स्थित ओर अनुभाग मन्द पढ़ता है। 
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जब उसका उदय आता है उस कालमे जीवके मन्दकषाय होती है। 
मम्दकपायम जीवके परिणाम पूजन करना, स्वाध्याय करना, ब्रत 
पालना, जीबोका उपकार करना, दोते हैं। यदि उसके परिणाम 
परिमहमे अत्यन्त आसक्त हो तव वह घातियाके तीत्र उद्यका 
कार्य है। तीत्र पापके परिणामसे घातिया कमेंकी स्थिति और 
अनुभाग वहुत धना होता है। अत्तः ज्ित जीवोके चहुत परिषह 
होनेपर यदि उस समय परिमहमे विशेष मूच्छा हे तव वह जीव 
ब्नेमानमे पुण्यात्मा नहीं । किसी जीवके परिमह अल्प है ओर 
उसके परिणाम निर्मल रहते हैं, मन्दं कपायहप रहते हैं तब वह 
जीव वर्तमानमे पुण्य ज्ञीव है। सिद्धातमे तो जिस जीवके वाह्ममें 
अगुमान्र भी वाह्य परिमद नहीं तथा इतनी सन्‍्द कपाय है क्रि यदि 
फड उसको शल्बोसे भी पीड़ा पहुँचावे तो भी वह उस पीडा पहुं- 
चानेबालैपर क्रोधादि भाव नहीं करता और यदि कोई पारिजातके 
पुप्पोसे उसका अचेन कर रहा है. तो भी उस कालमे उन दोनोपर 
ममता भाष है किन्तु यदि उसका मिथ्यात्व नहीं गया है तव उसे 
पापी जीव कहा ह. और जिसके ज़गतका बहुत वैभव हैं, विरोध 
होनेपर भी अपनी रक्ञाके अथे विरोधी हिंसा भी करता है, राज्या- 
दिक विभूति भी है परन्तु सम्यरददृशन हो गया हैं तब 
इमे पुण्य जीव कहा है। यहाँपर मन्दर कपाय ओर तीज्र कपायसे 
प्रयोजन नहीं। बिसकी आत्मासे मिध्यादशन निकलू गया, उसे 
पत्ित्र आत्मा कहते हैं। चहे बाह्य विभूति अमयोद्ति हो या न 
हे और जिसके सम्यदशन नहीं हुआ उस जीवके तिलतुपमात्र भी 
परिपद न हो उसको “पुण्य जीवः शब्दसे व्यवहार करना भौपचा- 
रिक। जा पद्म पापह वे भी प्रमत्तयोगऊे सद्भावम हैं । परमायेसे 
हिसिऊ मिध्यार्चष्टि है । चाहे उसे द्वारा जीवका घात नहो। सबसे 
बनयान पाप अपनेका ने सममना है। जिसने अपनका ही ने 


११३ समता 


सममा वह अन्यको क्या सममेगा ? अतएव अज्ञानी जीव न तो 
पुण्यका स्वरूप जानता हैः और न पाप का । पुण्य पाप करता है 
परन्तु स्वरूपको नहीं जानता | यथा-- 
“ुशलाबुग॒र कर्म कला कंचन | 
एकान्तग्रहरत्तेपु नाथ ! सपरवोरिषु ॥” 
श्री समन्‍्तभद्र स्वामीने कहा है हे नाथ | जो एकान्त भहमें 
आसक्त हैं उनके न तो छुशल पुण्यका ही स्वरुप बनता है, और 
न पापका ही स्वरूप वनता है और न परलोक आदिका स्वरूप 
ही वनता है। वस्तु स्वरूपकी व्यवस्था तो स्वाद्माद सिद्धान्तसे 
ही होती है। 
(८, ९। ८ । ५१ ), 


च्ावाााय॥ आ ०ा-पामम, 


समता 


“भोहवहिमपाकतु स्वीकतु संयमश्रियं | 
देत रागद्रभोधानं समलमवलखताम ॥” 
( ज्ञानाणेव ) 
' थदि मोहाप्रिको दूर करना चाहते हो, तथा संयम रूपी 
लक्ष्मीको स्वीकार करनेकी अभिलाषा हे तथा रागवृक्षकों छेदन 
करनेकी वांडा है तो समत्वका अवलम्वन करो । समत्व किसको 
कहते है ९ इसका विवरण श्री १०८ झुन्दछुल्द स्वासीने प्रवचन- 
सारमे लिखा है-- ह 
“वारित्तं खह धम्मो धम्मो जो सो समो त्ति णिदि्ो | 
मोहक्खोहबिहीणो परिणामों अपणों हि समो।' 
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अथोत्‌ चारित्र ही धर्म है। स्वहपमें जो आचरण है उसका 
नाम चारित्र हैं। वह ही वस्तु स्वभाव होनेसे धर्म कहलाता है। 
उसका अये यह है कि शुद्ध चेतन्यका प्रकाश जहाँ होता है उसीका 
नाम धर्म है, उसीका नाम साम्य ह। उसमें यथा आत्मस्वभाव 
है। अथान्‌ इशनमोह ओर चारिजमोहके उदयमे आत्मामें जो मोह 
क्षोम होता है, उसके अमावसे आत्माका जो अत्यन्त निर्षिकार 
परिणाम होता है इसीका नाम चारित्र हे, इसीका नासान्तर धम्मे 
ह। ऐसा सिद्धान्त है कि-- 
“प्रिणमदि जेण दच्व॑ तकाहे तम्मयं ति पण्णत् | 
तम्हा धम्मपरिणदों आदा धम्मे मुणेयलों |! 


(४।९। ५३ ) 


न्‍स2७-?ाछसम-नन्‍ऋाम पमाउकलक 


निरीह्ता 


१. बिना निरीह वृत्तिके कपाय छृश होना महाव्‌ कठिन 
फाय है। अन्तरह्से चाहदाह महती कंण्दावी हैं । अत 
चाहका त्यांगा | 


(९८ । ७। ४८ ) 


न्स्न्ड- 


सुद्ारक्े कारण 


संसारके कारण 


१, जो परको अपना मानता है वह निजको भूलता है। 
निलको भूलना ही संसार बस्धनकी जढ़ है। संसार ही नाना 
दु/खोका आस्पद है । अब तो चेतो | 


(१।६। ४७ ) 

२. बहुत काल परकी संगति की, पर कोनसा लाभ उठाया! 
अनंत संसार ही के पात्र तो रहे ! 

(२८ । ७ | ४७ ) 


३, परकी प्रशंसा और निन्‍्दासे सुख ओर दुःख मानना ही 
संसारका कारण है। बात कहना ओर है काये छुछ ओर है। 

(९। ५ ४८ ) 

४, संसारका कारण सुख दुखका अनुभव नहीं वह जो कर्म- 

विपाकजन्य फल है। जो राग-हघ आत्मामे होता है वही संसार 
वृज्ञकी जड़ है। 

( १०। १० । ४८ ) 

५, क॒थाके रसिक मनुष्योसे संपर्क रहना ही संसार बन्धनका 
मूल कारण है। 

( २८ | १२। ४८ ) 

६. आज़ तक जो हम संसारमे भ्रमण कर रहे हैं उसका कारण 

है कि अपना परिविय नहीं फिया। अपने परिचयको प्राप्त करनेके 

लिए उसके बाधक कारणको निरन्तर खोजा। यही महती अज्ञानता 

हमें संसार वन्धनमें फसाये है। जिस दिन हमारा अज्ञान भाव चला 

जावैगा उसी दिन हम संसार वन्धनसे विमुक्त हो जावेंगे। संसार 
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नाम संसरणका है। जिसमे ये जीव चतुर्गेति परिश्रमणकर अनन्त 
क्शके पात्र होते हैं। इसमें मूल कारण अन्य छुड् नहीं, आंत्मीय 
परिणतिको स्त्रच्छ न बनाना ही है। स्वच्छतासे तालये यह कि 
जितने पर द्रव्य हैं. उनमे निज॒त्व भाषकी करपनाका त्याग करना । 
(२। ८।५१ ) 
७, इस संसार अरण्यमे अनादिसे यह आत्मा भटक रहा है | 
इसका मूल कारण परमे दृष्टि है। जब तक पर दृष्टि रहती हे 
तबतक यह आत्मा पक्षपात करता है। अन्यकी कथा छोड़ो ; 
मंगवाबके नाना स्वरूपोंकी कल्पना करता हे। 
(२।१०। ५१ ) 


क्षाय 


१. सबको अपनी अपनी कपायकी पूर्ति करनका ज्वर चढ़ा 
है। संसारमें बिरला हो होगा जो इस ज्वरसे मुक्त हो। 
कपाय ज्यर ही महान्‌ ज्यर है। इसका भूत जब सबार द्ोता है तथ 
अच्छे अच्छे ज्ञानी चक्रमे आ जाते हैं। सबसे प्रवल यही भोह 
ज्वर है। इसके वेगम यह जीव निरन्तर चेहोश रहता है 'प्रौर 
वेहोशीमे आत्माके अस्तित्वको परमें मान के हे! 

१०।९॥४७ ) 

मा अर पार ६ कसम क्न्ध 

है। जिन्हे वन्ध विमुक्तिकी आकांत्ता है वह धनमे अनुराग नहीं 
रखते। अनुराग द्वी संसार वन्धनका कारण है। 

५ (२५। ९। ४७ ) 

३. संकोच कपायसे प्राणीका भाव पतित हो जाता है, उसकी 
रक्षा करना। 'कोन किसका है इस सिद्धान्तपर दृढ़ रहना । 


(२५। ७। ४८ ) 


१२७ फेषाय 


४. आत्मीय परिणतिकों कलुपित मत द्वोने दो । परिणामोंके 
कलुपित होनेमे अन्तरज्ञ कारण मोह राग हेष है, वाह्य कारण पद्चेन्द्रिय 
के विषय हैं। विषय निमित्त कारण हैं परन्तु ऐसी व्याप्ति नहीं कि 
विषय परिणतिकों कलुषित कर ही देवें। विषय तो इन्द्रियोंके द्वारा 
जाने जाते हैं उनमे जो इष्टानि्ट कर्पना होती है. वह कपायसे ही 
होती है। कषाय क्‍या है ? जो आत्माको कलुपित करता है। यह 
स्वयं होती है| आत्मामे इसका परिणमन अनादिसे चला आ रहा 
हे। हम निरन्तर प्रयत् करते हैं कि आत्मामें स्वच्छ परिणाम हों 
परन्तु न जाने कौनसी शक्ति आत्मामे है कि जिसके कारण अनि- 
कारी भाव आत्मामे स्वयमेष चले आते हैं। इससे यही निश्चय 
होता है कि आत्मामे अनादिसे ऐसे। संस्कार आ रहे हैं जो 
निरन्तर ही उसको अनग्त वेदनाओंका पात्र वनना पड़ता है । 

(२०। ४ | ५१ ) 

५. चित्तकों जाननेकी चेष्टा कपों। किसके बशमे काये कर रहा 
है? पर पदाथे चित्तको अपने अधीन नहीं रख सकता । इसको कार्यमे 
संचालन करानेकी शक्ति आत्मामे है, उस शक्तिका नाम ही कषाय 
है | कपायके द्वारा ही सब कार्य जगतके होते है। जो परदया उप- 
कार आदि काये होते हैं यह भी मनन्‍्द कपायके कार्य हैं। अ्न जो 
मारन ताड़न विपयादि कार्य हैं ये सब अशुभ कषायके के है । 
यह दोनो ही कार्य बन्धके कर्ता हैं। अतः एक अच्छा एक बुरा है 
यह व्यवहार परमाथे दृष्टिवाला नहीं करता। शुभ कार्यके करनेका 
निषेध नहीं परन्तु उसे बन्धका जनक समभो। यद्यपि आत्मा ज्ञाता 
हृष्टा है परन्तु कमे सलके सम्वन्धसे सवेदा यह छुछ न छुछ करता 
ही रहता है और उस कतेव्यका फल भोगता हुआ चतुर्गतिका 
पात्र चना रहता है। इसमे किसीका अपराध नहीं। क्‍या करें जब 
मद्यका नशा आता है तव मदलुष्यके अयोग्य आचरण होता ही है । 
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इसी तरह कम विपाकमें इसकी जो दशा होती है चह इसे गुप्त 
नहीं | यदि यह जीव पुरुषाथे करे तव छुछ् काये वननेकी संभावना 
है। जिस कालमें नशा उत्तर जाता है. उस कालमे नशाके कार्योका 
चिन्तन करे तव अधिकाशमे उनसे मुक्त हो सकता है 
(४।६।५५१ » 
६, क्रोधादिक जो उस न्न होते हैं वह औपाधिक हैं। उनके दोनेमे 
आत्मा कलुषित हो जाता है। कछुपताके कारण अन्तरड़्मे अत्यन्त 
दु/खी होता है। और उस दु/खको दूर करनेके अथे ऋध कपायके 
कायेमे प्रवृत्ति करता है। जैसे क्रोधमे किसोकों मारता है। यद्यपि 
उसमे आपको उठ भी लाभ नहीं परन्तु जबतक वह कारये नहीं 
होता तवतक शान्त नहीं होता। क्रोधके दूर होनेपर स्वये शान्त 
हो जाता है। इससे सिद्ध हुआ कि दु/खका मूल कारण क्रोध है | 
हम परकों ढु/खका कारण मानते हैं यही महती अज्ञानता है। 
(२९ । १२१ ५१ 9 


आगग्ज्गरे-भहद्वार 

१. संसारका सबसे प्रवल कारण अहम्बुद्धि और सानवुद्धि है। 
इस जीवकी यह अहड्ढार अनादिसे लगा हुआ है कि में एक विशिष्ट 
व्यक्ति हूं मेरे समज्त॒ अन्य सव तुच्छ हैं। यह मानता कितना 
अज्ञानपू् है यह नहीं सोचता कि में जीव हूँ, तव मेरे जो भाव 
होते हैं यदि वे बारतव हैं. तव जितने जीव हैं उनमे यही भाव 
होगे। ठव फिर निज और अन्यमे क्या अन्तर हुआ ९ भेद ज्ञानका 
कारण लक्षण सव जीवोंमे पाया जाना चाहिये। तव हम स॒व समान 
रत अतः साम्यभाव ही सुखदायी हुआ। यदि अपनेमें ज्ञानविशेष 
ह आर दीतरागभाव है, अन्यसे नहीं हे, तव यह विचार करता 


१२९ आगशद्ठारे-अहंकार॑- 


आवश्यक है कि हम और यह दोनों जीव हैं, हमे जो गुण विकाश 
हुआ वह इसमे भी हो सकता है । केवल कोई प्रतिबन्धक है जो 
इस जीवमें अवतक नहीं होने देता / अन्तमे यदि अपनेमे पुरुषाथे 
है तो उसको सम्बोध कर उस गुणका विकास करनेका प्रयत्न करना 
उचित है। प्रत्येक आत्मामे गुण विकास हो सकता है किन्तु उसके 
विकाप्ममे वाधक अन्य नहीं हम स्वयं ही हैं। 
एक मनुष्य प्रमादसे मागमे जा रहा था, एक पत्थरकी ठोकर 
लगनेसे वह भूमिपर गिर पड़ा। एकद्स साथीसे कहा--हथोड़ा 
लाकर इस पत्थरको चूणे कर दो, इससे टकराकर हम भूमिपर गिर 
पड़े और हमको वहुत चोट लगी। यह इस पत्थरका अपराध है 
साथीने उत्तर दिया--श्रीमान्‌ । इसमे पत्थरका क्या अपराध 
है ९ वह स्वयं तो उछल कर आपके पैरमे लगा नहीं । आप स्वयं 
प्रमादसे चलते थे, इसीसे इसकी चोट लगी, यह आपके ही प्रमाद्‌ 
का फल है। अतः आपको उचित है कि सार्गम जब गमन करें, 
देखकर ही करें, प्रमादको त्यागे, यही आपको निर्षिन्त अभीष्ट 
स्थानतक ले जावेगा !! 
इसी तरह हम स्वयं क्रोधादि कपाय कर अपने आत्माको 
संसार वन्धनमे डालते हैं। हमको उचित यही है कि ऋ्रोधाद़ि 
कपाय न करें। जिनके निमित्तसे क्राधादि कपायका उदय होता है 
उन पदार्थेसि ह्प करनेकी आवश्यकता नहीं परन्तु मोही जीव 
आत्मीय अपराधको तो दूर करनेकी चेष्टा करता नहीं जिनसे 
क्रोधादि कपाय होते हैं। हम उन निमित्त कारणोको प्रथक करनेका 
प्रयत्न करते हैं जो क्रोधमें निमित्त होते हैं। निमित्त भी दो प्रकार 
फे हैं। एक तो वे जो हमे प्रत्यक्ष हो रहे है, दूसरे वे जो प्रसक्ष 
नही होते, जिनको द्रव्य क्रोध कहते हैं । उनके चार भेद है-- 
प्रन्तानुवस्धी, अप्रत्यास्यान, प्रत्या्यान, भर संज्वलन | इनका 
६ 


व्णो-चाणी कर 


यहाँ वर्णन नहीं करना है। करोधका उ्पादान कारण आत्मा ही है। 
आत्मामे अनन्त गुण हैं। उनमे एक चारित्र नामक गुण भी है, 
वही गुण क्रोध, मान, माया ओर लोभ रूप परिणमता है। जब इस 
जीवके क्रोध कपायका उदय होता है. उस कालमे यह आत्मा क्रोध 
रूप परिणमता है। उससे परका अनिष्ट करनेका भाव द्वोता है। 
परके ऊपर तीन्र कपाय होती है, उसे नानाग्रकारके कए देता है, 
गाली आदि दुर्बघनोकी चेष्टा करता है, अद्ादिसे उसे मारनेका 
भाव करता हैं तथा अल्लादिका कायसे प्रयोग करता है। बद्यपि 
अद्जादिसे उसका अह्-भह्ञ करनेकी चेष्टा करता है, मनमे निरल्तर 
उस लीवके अनिष्ट समागम हो यही चिन्तन करता है परन्तु यदि 
उसका कोई भी अज्ञ घिक्ृत न हुआ तथ स्वयं अद्ादिसे अपना 
ही घात कर लेता है। इसी प्रकार मान कपायके उद्यमे अन्यक्ो 
लघु दिखानेका प्रयत्त करता है, अन्यके प्रशस्त विद्यमान गुणोम 
भी दूषण लगानेका प्रयत्न करता है। 

(२३ | १० । ५१ ) 


अकलआ+--++ स्कटकक >काम्मन्‍म्, 


माया 


१. आजेवका अथे हे सरल होना। सभी मनुष्य अपनेक्ो 
"सरल मानते हैं परन्तु काये इसके विपरीत ही करते हैं। निरन्तर 
कपट व्यवहारसे भात्माकों बख्ित करते रहते हैं। यदि कोई मनुष्य 
यह चाहता है कि में भायाचाससे वर्जित रहूं तव उसे पर पदाथोंमे 
आज्मभावको त्याग देना चाहिये। परको आत्मीय मानता ही 
सब पापोकी लड़ है। उस पदाये रक्षाके लिये ही हमें सव अल 
करने पड़ते हैं। संसारमें दो ही प्रकारके पदाये हैं. एक ता चेतन 


०] 


“और दूसरे अचेतन। यदि इनके स्व॒हूपका विचार किया जावे तव 
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सव पदार्थ अपने-अपने द्वव्यादि चतुष्टयमे लीन हैं, कोई पदार्थ 
किसी पदाथेके साथ नहीं मिल्रता। हम अज्ञानी लोग कतेस्व 
चुद्धिके द्वारा जगतके स्ष्टा बनना चाहते हैं। यही हमारी महती 
अल्लानता है, इसे हटावों। सभी पदार्थ सत्ता सामान्यकी अपेक्षा 
समान हैं उनसे क्या स्नेह किया जावे ? विशेषकी अपेक्षा विचार 
किया जावे तब सव जीव चेतन गुणकी अपेक्षा समान हैं | इनसे 
भी क्या सम्बन्ध किया जावे १ क्योंकि सब अपने-अपने स्वरुपमें 
र्तहें। 

(७।९। ५१ ) 
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१, गल्यवादसे यथार्थ पदाथेका निणेय होना सुसाध्य नहीं। 
प्रनिदिन शास्त्र प्रवचनमें यह निकलता है कि रागादिक ही आश्माके 
शुण विकाशमे वाधक है। मैंने साठ व तक प्रयास किया परल्‍्तु 
इस पर विजय प्राप्त न कर सका। कहनेसे करनेमे महान अन्तर 
है। सभी कहते हैं. कि रागादिक परम दुःखके कारण हैं गीत पाठ 
पढ़ लेते है परन्तु कतेव्य पथसे प्रायः बच्ित रहते हैं। 

(२।९। ४७ ) 

२, ज्ञानसे श्रज्ञाननिवृत्ति होती हू किन्तु एतावता जो 
जो शानान्तरभाविनी चारिज्रकी प्राप्ति ह उसका कारण रागहवपकी 
निवृत्ति ह। अनादि कालसे यह सम्बन्ध है। शरीरफे सम्बन्धसे 
रागद्वेप हू यह जुड बुद्धिमि नही आता क्योंकि रागद्रपकी उ्पत्ति 
आत्माम होती है ओर शरीर जड़ है। उसकी शक्ति एसी नहीं जो 
आत्माम राग-द्वेप उत्पन्न करनेमे प्रबल प्ररक हो। यदि कर्मको 
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कारण कद्दा जावे तव वह भी अचेतन हैं अतः आत्मामे रागादिका 
उत्पादक कैसे हो सकता है ? और रागादिक भाव होते हैं यह तो 
निर्षिवाद है। यदि ये आत्माके स्वभाव माने जावें तव आत्मा जो 
मोध्ठके हेतु प्रयास करता है वह व्यथे हो जाबे। छुछ बुड्धिमे नहीं 
आता है। अन्तमें यही सन्तोष कर लेना पड़ता है कि जो राया- 
दिकभाष हैं वे होते अच॒ह्य हैं इसलिए इनका उपादान कारण आत्मा है 
निमित्त कारण कोई होना चाहिये। जैसे स्फटिक उपल स्व तो 
रागादि रूप नहीं परिणमता किन्तु रागादि भावापतन्न जो जपापुष्प 
है उसके निमित्तसे रागादिरूप परिणम जाता है। 
(१७।४।५७६ ) 

३. सुमाग तो यही है कि सबसे स्नेह त्यागो | वही कल्याण- 
भागे है। परके साथ एकत्व भावना ही संसारकी नीच है। जहाँ 
परमें निजरत्वकी परिणति हो जाती हे वहीं अनायास राग-द्वेपकी 
सन्तति होती रहती है। जिसको हम नित्र मानते हैं उसको अपने 
अनुकूल रखनेका प्रयत्न करते हैं ओर चही व्यप्रता आत्माको 
निरन्तर खिन्न रखती हे। इसी परिणतिका नाम संसार हे। 
वहुतसे व्यक्ति दृश्यमान जगतको संसार मानते हैं, उसरे अपनी 
परिणति दृटानेकी चेष्ट करते हैं सो छुछ्ड बुद्धिमें नहीं आता। 
आत्मासे भिन्न जितने पदाय हैं वह तो मिन्न ही हैं. उनको स्यागने 
की आवश्यकता नहीं किन्तु उनमे निन॒त्वकी कल्पना द्वोढ़ी है, उसे 
घटाओ, वही परिणत्ति संसारकी जननी हैं | 

न्‍ (२४।४। ५३ ) 

४. राग परिणाम संसारका कारण है चाहे वह शुभ हो, चाहे 
अशुभ हो। अप्रि चाहे चन्दनकी हो, चाहे नीमकी हो, दोनों 
दी जल्लावेंगी। 


(२६। ४ | ५१ ) 
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५, 'संसाखन्धनका मूल कारण राग-हंप हैे। इस पर विजय 
प्राप्त करना चाहिये! यह व्याख्यान तो प्रत्येक देता है तथा तक 
पूणे वाक्योसे अपने व्याल्यान द्वारा जनताकों सल्नरमुग्ध कर देता 
है, स्वयं भी तन्‍्मय हो जाता हे परन्तु उत्तरकालमे गजस्लानवत्‌ ही 
क्रिया करता है। न जाने केवल व्याख्यानसे क्‍या लाभ १ यदि 
उसपर अमल न किया जावे तब इस प्रकारकी चेष्टा कुछ 
लाभदायक नहीं। 

(२९। ८। ५१ ) 

६. संसारका जो अस्तित्व हे बह जीवके रागादि परिणामों- 
से होता है । उनके निमित्तकों पाकर जो कार्मण बर्गणाएँ जीवके 
प्रत्येक प्रदेशमे हैं वे ज्ञानावरणादि कमेरूप परिणम्ती हैं। उनका 
उदय शरीराद़ि नोकम ओर रागादि परिणामोंमे कारण रूप होता 
है। संसारमे एंसा एक भी समय नहीं जिसमे आत्माके रागादिक 
परिणाम न हो । ह 

(२३।९। ५१ ) 

७. श्राणीमात्रका कल्याण राग स्यागनेमे है | त्यागकी महिंमा- 
का गान करते हैं किन्तु रागस्यागकी ओर अणुम्ात्र भी लक्ष्य 
नही। पद्न परम गुरुकी उपासना इस अभिप्नायकी पुष्ट करनेकी 
थी कि राग न्यून हो किन्तु उसकी ओर तो लक्ष्य ही नही। केवल 
पूजन प्रभावना कर रागवद्धेन ही हाथ रह जाता है। इसीमे पूर्ण 
पुरुषाथे लगा देते हैं । 

(२८ | ९। ५१ ) 

८. राग-देषके वशीभूत होकर मनुष्य जो बुछ न करे सो 
अरुप है। आगममे लिखा है कि रावणने एक सीताके रागमें 
अपने प्रति नारायण पदकों तिलाज्लि दे दी। जिस समय 
रावणने लक्ष्मणपर चक्र चलाया और चक्र लक्ष्मणके हाथमे 
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आया उस समय श्री रामचन्दजी ने रावणसे कहा कि हमको ने 
तो तु्द्ारा राज्य चाहिये ओर न चक्र चाहिये, हमारी सीता 
हमको दे दो, वनमें किसी छुटियामे रहकर अपना निर्वाह करेंगे, 
तुम सालन्द अर्धचक्री पदका उपभोग करो किन्तु रावण इन वाक्योको 
अवणकर आग वबूला हो गया ओर वोला कि कुम्मकारके चक्रका 
पाकर इतना गदे मत करो । इतना श्रदणकर लक््मणने जो करना 
था सो किया | अतः इससे यह सिद्धान्त निकला कि कपायके 
वशीभूत्त होकर जीवोकी जो दशा होती है बह प्रायः प्राणी मात्रके 
प्रत्यक्ष है । विशेष आश्रये यह कि हम लोगोंने संसारको उपदेश देना 
सीखा है, स्वयं रागद्न प दूर करनेका प्रत्यत्ञ नहीं करते। रागद्वप 
त्यागनेके लिये लम्बे लम्बे व्याख्यान देते हैं। दूसरे श्रवणकर मोहित 
हो जाते है ओर प्रशंसावाब्का वहुत छुछल आइम्वर होता है। 
किन्तु जल विलालनेके सदृश ही यह कार्य होता है। अतः किन्हें 
संसार वन्धनसे मुक्त होना है उन्हें सब कार्योकी गोणकर रागद्नपक्े 
त्यागनेकी चेष्टा करना ही अपना कर्तव्य समझो । 

(१८॥११। ५१ ) 


स्नेह 


१. स्नेह ऐसा प्रवल॑ परिणाम है जो इस अनन्त संसारकी 
रक्षा कर रहा है । यदि यह मिट जावे तव अन्तमुहूर्तेमे इस संसार 
का ध्व॑श हो जाता है। अत्तः लिन्दे इस संसारका अभाव करना 
हैँ थे स्नेह त्यांगें। 

(४।७। ४८ ) 
| संसारमे वंधनका कारण स्नेह ही तो है। उसके वशीमूत 
होकर यह जीव क्या क्या अनये नहीं करता? सब अनर्थोत्नी 
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जड़ यही स्नेह तो है जिसने इस पर विजय पा ली उसने जगपर 
विज्रय पा ली | 
(५। ७ | ४८ ) 
३. जहॉपर रहो वही समुदायसे स्नेह हो जाता है तथा 
व्यक्ति विशेषत्ते भी स्नेह हो जाता है। यह रनेह ही संसारका 
कारण है। इसे लोग धार्मिक स्नेह कहते हैं। पर्यंचसान में इसका 
फल उत्तम नही । जहाँ श्री अहेदनुरागको चन्दन नग सड्भत अप्नि- 
की तरह दाहोत्पादक कहा है वहाँ अन्य स्नेहकी कथाकी गिनती 
ही क्या है ! अतः सामान्य मनुष्यसे स्नेह करना तो सर्वथा ही 
हेय है। यदि स्नेह करनेकी प्रकृति पड़ गई हो तव चेतनसे स्नेह 
हटाकर अचेतनसे करो या उस चेतनसे करो जो स्नेही न हो। 
इससे यह सिद्ध होता है कि एक ही का उपाय करना पड़ेगा अर्थात्‌ 
एककी ही चिन्ता रहेगी अन्य चिन्ता न रहेगी। अपना मोह ही 
त्यागनेकी चिन्ता रहेगी | चह भी निराभ्रय होकर स्वयमेव 
विल्लय जावेगा। 
(७।६।५७१ ) 
४. परमार्थसे स्नेह वन्धन ही का कारण है। 
(२०। ६। ५१ ) 
५. अनादिसे यह आत्मा पर पदार्थोत्रे मिलकर अपने 
स्वलको खो वैठा है! यह स्वत्व विना त्यागे नहीं मित्र सकता। 
त्यागका अथे यह है कि परको जो स्नेहके साथ अपना रहे हो उस 
स्नेहको त्यागो । स्नेहका त्याग क्या है | स्नेहमे राग न करो, वह 
स्वयं राग है। तव क्या हेष करें ॥ द्वेष भी न करें | तव क्या करें ९ 
उपेक्षा करो । यही तुमसे हो सकता है। रागमे उपेक्षा फ्रैसी ९ 
इसका अथ यह है कि राग आत्माकी आत्मक्ृत विभाव शक्तिके 
सद्भावमे मोहके द्वारा प्रीतिरप परिणति है। इसके उदयमें पर- 
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पदा्थको यह प्रीतिरुप परिणामसे अपनाता है, वही संसारका 
जनक है। इसमें उपेक्षा होना अनुभवगम्य ही हे। आत्मामे 
अनन्तगुण हैं, प्रत्येक गुणका परिणमन प्रयकृ-्ृथक्‌ है। 
(३० | ६। ५१ ) 
६. संसारमें वन्‍्धनका मूल कारण स्नेह है, जिसने इसपर 
विजय प्राप्त की उसने संसारको पार किया | प्रतिदिन हम कथा तो 
यह करते हैं कि इसे त्यागना चाहिये, इसीका आलाप करते हैं 
परन्तु यह आलापमात्र ही है। 
(२८। ९१५१ ) 
७. संसास्मे प्राणीमात्रके स्निग्य परिणाम होते हैँ। जितने 
प्राणी हैं प्रायः परको निज मान अपनाते हैं। सबसे प्रथम तो 
शरीरकी निज मानना इस संसारीका मूल कतेव्य है। जहाँ शरीरमे 
निज कल्पना हुई पह»ँ शरीरकी अवस्थाओमे किसीपर राग, किसी- 
पर द्वेप या किसीपर उपेक्षा हो जाती है। जैसे जब असाता वेद्‌- 
नीयका उदय होता है तब बुभुत्ञा उत्पन्न होती है, उसको दूर 
करनेका प्रयत्न करता है। जिससे वह्द दूर होती है! उस पदाथेपर 
स्वाभाविक प्रेम हो जाता है। 
+ (९। १११५१ ) 
८. न बाने संसारमें स्नेह कितनी बढ़ी बला है कि इसके 
अधीन द्ोकर प्राणी परको भ्रेमदेष्टिसे देखने लगता है। केवल 
देखता ही नहीं अपनाना भी चाहता है। यद्यपि यह अपनानेका 
अभिप्राय मिथ्या है। कोई पदाथे किसीका नहीं होतां। जितने पदार्थ 
जगतमें हैं सब अपनी सत्ताकों लिये हुए मिन्न-मिन्न हैं। जैसे जीव 
ओर अजीब दो ही पदार्थ मूल हैं। उनमे चेतना लक्षणबाल्रा जीव 
है। जिसमें चेतना न पायी जावे वह अजीब है। अजीब पदाधे 
पॉच हैं--पुदूगल, मे, अधर्म, आकाश और काल। लिसमे 
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रूप-रस गन्ध-स्पशे पाये जायें उसे पुदूगल द्रव्य कहते है। वे 
पुद्गल द्रव्य जिनका पुनविमाग न हो सके परमाणु हें। 
वे अनन्तानन्त हैं| जितने परिमाणमे परिमाणु हैं उतने ही रहेंगे | 
उनमे न एक कम्र हो सकता है ओर न एक पृद्धिरूप हो सकता है । 
उनमे एक विभ्ाव नामक शक्ति है जिससे वे शब्द-बन्ध-सौद्म 
स्थूल आदि रूप परिणमनको प्राप्त हो जाते हैं। चलनेमे सहकारी 
धर्म, स्थिरतामे सहकारी अधम, अवकाशदाता आकाश और 
परिणमनम सहकारी काल द्रव्य हे। थे चारों द्रव्य सबंदा शुद्ध ही 
परिणमन करते हैं | इनमे विभाव शक्ति नहीं। जीब द्रव्य अनन्ता- 
नन्‍त है | इनमें भी विसाव परिणमन शक्ति है। मोहादि कर्मोकि 
विपाक कालमे रागादिरूप परिणमनको ग्राप्त हो जाते हें। किन्तु 
फिर भी जितने जीब हैं वे परस्पर भिन्न भिन्न ही रहते हैं। समीकी 
सत्ता सिन्न भिन्न है। जहाँ एक शरीरमे अनस्तानन्त निगोदिया 
जीव रहते हैं, एक श्वासमे अठारहवार मरते तथा जन्मते हैं, फिर 
भी उनकी सत्ता प्रथक्‌ प्रथक्‌ है। जीव तो परस्परमे भिन्न हैं किन्तु 
एक द्रव्यमे जितने गुण है उनका स्वरूप मी भिन्न भिन्न हे। जैसे 
पुदूगल द्रव्य स्पशे-रस-गन्ध-बर्णवाला है फिर भी स्पर्शादि गुण 
भिन्न भिन्न हैं। एवं आत्मामे जो सम्यग्दर्शन गुण है वह भिन्न है, 
ज्ञान गुण भिन्न है। ज्ञान गुणको छोड़कर शेप सब गुण निर्कि- 
कस हैं । 
(११। ११। ५१ ) 
मोह महाभद 
१, संसारकी प्रक्रिाओको देख मोही जीव नाना कर्प- 
नाएँ करता है। होनेवाले कार्योको कोई परमेश्वरकी इच्छा से, कोई 
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करके उदयपे, तो कोई भवितव्यताप्ते होना मानता हे परन्तु यह 
निर्विबाद सिद्ध है कि जवतक मोहका सद्भाव है तबतक श्रात्मा 
दुखोंका पात्र है | जव तक मोहकी लहर हूं तवतक संसार है। 
जवतक संसार है तवतक आहइुलता है। आकुलता ही दुःख है 
ओर भ्रत्येक मनुष्य दुःखसे छूटना चाहता हं। छूंटनेका उपाय 
सत्यत्रद्वा है। सत्यभ्रद्धाके विना न तो सम्यस्ज्ञानकी उत्पत्ति होती 
है और न सम्यक्चरितरिकी ही। ओर जवतव सम्यकचरित्रकी 
उत्पत्ति नहीं होती तबतक मोक्ष नहीं । 


(३०।१। ४७ ) 


२, वास्तवमे आत्माका काय तो जानना और देखना ही हू । 
कपायके जितने काये हैं वे आत्माके सहभावी नहीं फिर भी जीवो- 
को भोहके सद्भावमे सभी काये करने पढ़ते हैं | कौन चाहता है कि 
मुझे भूख लगे, प्यास लगे, काम वेदना हो फिर भी यह सब 
बेदनाएँ होतीं हैं और उनका प्रतीकार इसे करना पड़ता है। 
अन्यकी कथा छोडों सबसे प्रकुष्ट पुण्यशाली पुरुष तीथंडूर 
होते हैं उनको भी नोकपायके उदयमे चतुर्थ गुणस्थानमे 
उसका प्रतीकार करना पढ़ा अन्यथा आदिनाथ भगवानके १०० 
पुत्र ओर २ कन्याएँ कहोंसे आई १ तथा पछठ गुणस्थानमे असाता 
की उदीरणामें आह्यारके लिये जाना पड़ा। अतः सिद्ध होता है 
इन आठ कर्ममे सबसे प्रवलतम मोह कर्म है जिसके द्वारा सात 
कर्मोको रस मिलता है ओर वह स्वयं रहता है । बिन्‍्हें भात्म 
कल्याण करना हो उन्हे सबसे पहिले इसकी सत्ताको मिटाना 
चाहिए । इसकी सत्ता दी चतुर्गति संसारका मूल है। 


(्‌ २० | ४५] ४७ ) 
रे. भोहका वित्ञास अद्भुत है। अभी तक तुमने जाना ही 
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नहीं। जिस दिन जान जाओगे उसी दिन मोक्षमागंकी सीढ़ी 
पर पहुँच जाओगे । 
(१४।६। ४७ 2 
४, हम अपने मोहके अनुकूल पर पदाथेमें इष्ट या अनिष्ट 
कह्पना कर लेते हैं यही करपना अशान्तिका मूल है। अशान्ति- 
का अर्थ है कि वह पदार्थ हमारे अनुकूल होता हे तव हम उसके 
सद्भावका प्रयास करते है। उसमे चाहे हमारा स्वस्थ भी लग जावे। 
( ३०।१८॥| ४७ है) 
५, लोग सरल है, प्रत्येकके जालमे आ जाते हैं। अनादिसे 
मोहके जालमे फंसे हैं| कोई निवारण करनेवाला नहीं। स्वयं 
ज्ञानाज॑नसे वच्ित रहते हैं, पर मानते नहीं। या तो स्वयस्तुद्ध 
मनुष्य हो, या परकी माने, तीसरा उपाय नही। 
(३०।८। ४७ ) 
६. कोई न तो किसीको फँसाता है और न कोई फेंसता है। 
मोही जीव कल्पना करता है कि भुमे फेंसा लिया, मे फेस गया 
श्यादि विकल्पोसे दु।ब्रका अनुभव करता रहता है। 
(२४। ४। ४८ ) 
७, परमाथेसे तो मोही जीव सदा ही दुखी रहता है। उसकी 
दृष्टि ही दूपित रहती है। उसे बास्तवमे आत्मवोध नहीं होता | 
(१३। ७। ४८ ) 
८. शारीरिक दुर्वेता उतनी घातक नहीं, आत्माकी निवेलता 
महती घातक है। मोह परिणाम आत्माके वास्तव गुणके घातक 
है। जिन्हे संसार दु!खसे अपनी रक्षा करना है उन्हे उचित है कि 
मोहको त्याग । 
(२६। ७४८ ) 
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६. अनन्त पर्याय भुनि लिझ्ठ धारण कर भवेयिक देव हुआ 
परन्तु मोहोपशमके विना आप्मा संसारी ही रहा। संसारका अन्त 
यदि इष्ट है तो भोहकी परिणतिसे अपनी रक्षा करो। सलुप्य 
जन्मका लाभ सहज नहीं मिलेगा । 

(२८ । १० | ४८ ) 

१०, सभी पदाथे अपनी-अपनी सत्ता लिये हुए परिणमनशील 
है । कोई पदाथे किसीके साथ सम्बन्ध नहीं रखता | जिस पढ़ा 
जो गुण पयायें हैं उन्हींके साथ इनका तादात्म्य हो रहा हू चाहे वे 
चेतन हो चाहे अचेतन हों। चेतन पदार्थका तादाल्य चेतन गुण 
पर्यायके साथ है यह निर्णीत है किन्तु अनादि कालसे मोहका 
सम्बन्ध आत्माके साथ हो रहा है। मोह पुदुगल द्ृव्यका परिणमन 
हैं किन्तु लय उसका विपाक काल आता है उस कालमे यह आत्मा 
रागादि रूप परिणमन करता हैं। आत्मामे चेतन शुण हैं, उसमें 
यह आत्म है, उसे ज्ञान जावता है। ज्ञान गुणका काम जानना 
है। जैसे दपणम स्वच्छता है, उसमें अप्रिका अ्रतिपरिम्व पड़ता हू 
किन्तु अप्रिमे जो उष्णता और ज्याला है वह दर्पेणमे नहीं ह । एवं 
ज्ञान गुण स्वच्छ है, उसमे भोहके उदयमे रागादि द्वोते हैं वे 
आत्माकी उपादान शक्तिपे ही हुए हैं, नेमित्तिक हें । यह उन्हे 
स्वभाव मान लेता है यही इसकी भूल दे। यही भूल अनन्त 
संसारका नियामक है। जिन्हें अनन्त संसारसे पार होना हो वे 
इस भूलको छ्यागें। संसारको निनर मत वनाओ और न निजको 
संसार वनाओ। न तुम किसीके हो भौर न कोई तुम्हारा है परन्तु 
भोदके आवेगरम तुम्हें छुछ सूमता नहीं। 

(१४। १ ।४१ ) 


. ११. ससीकी इच्छाहोती है कि सांसारिक इन्द्रसे निरृत् 
हो शान्तिसागेंका आश्रय करें परन्तु जबतक उसका वाधक कारण 
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अपना ही मोह राग ह्ैप परिणाम अन्तर्मे सतह इच्छा 
फलवती नही हो पाती ! 
(१९।१।५१ ) 
१३२, अन्‍्यकी कथा छोड़ो जो जीव सम्यज्जानी हो चुके है वे 
भी अभिप्रायसे तो झुछ करना नहीं चाहते परल्तु फिर भी जो ओद- 
थिक कपाय विद्यमान है उसके अनुकूल कार्य करते ही हैं। यद्यपि 
उनके प्रशम, संबेग, अनुकम्पा ओर आस्तिक्य ये चार गुण प्रगठ हो 
चुके है, असंख्यात लोक प्रमाण कपाय और विपयोंते मनकी शिथिल 
कर चुके हैं फिर भी विपयोमे प्रवृत्ति देखी जाती है | अन्य सामान्य 
मनुष्योकी कथा छोड़ो जो तीयेडुर हे जिनके द्वारा अन्य जगतका 
कस्याण होना है वे भी इस चाखिमोहके उदयमे सामान्य मनुष्यों 
के सहश ही व्यवहार करते हैं। इससे सिद्ध होता है कि चारित्र 
भोहके उदयमे महान्‌ आए्मा भी दिगम्वर पद धारण करनेको 
असमर्थ रहता है। जिनकी सामथ्य अनन्त हे वे भी इसके उद्यमे 
उदासीनताको छोड़ विशेष पुरुषाय करनेमे असमर्थ हैं। तब 
अन्यकी कथा ही क्या है? किन्तु यह भी पुरुपायें सम्य- 
रशनके सद्भाबमें होता है। सकल कारये करते हुए भी कहलके 
पात्र नहीं बनते | 
(१२।३। ५१ ) 
१३, ऐसा ग्रवत मोह है कि अपनी उन्नतिके लिये समये 
होते हुए भी यह जीव बुछ नहीं कर सकता। ज्ञानाजेन करना 
प्राणी मान्रके लिये आवश्यक है ओर अवकाश भी प्रत्येकके पास 
है किन्तु यह मोही उसमें प्रयतत नहीं करता, इधर-उधरकी कथाएँ 
करके निज समयको विता देना ही इसका कार्य है। 
(१५।३। ५१ ) 
१४, यद्यपि वस्तुतः कोई पदाथ किसीका परिणमाया नहीं 
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परिणमता यह निर्विधाद सिद्धान्त है। फिर भी अपनी मोद्द परि- 
णत्तिसे व्यथ ही कर्ता बनते हैं । करे बभाव ही संसारका कारण है । 
यही भोहबश आजाका कर्ता भाननेस कारण होता ?। सभी 
द्व्योका परिणमन स्वाधीन है, कोड द्रव्य किसीकों परिणमाता नहीं 
केवल निमित्त है । 
(२३। ४। ०१ ) 
१५, न जाने यह जीव अपना परका भेद जानकर भी 
निरन्‍्तर परको क्यो अपनाता है? यद्यपि प्रत्येक प्राणीझा यह 
विश्वास है कि परके द्वारा हमारा सुख दुःख झुद्र भी नहीं होता 
फिर भी अनादि मोहका ऐसा विश्रम है कि उन्हींकी संगनिमे झात्मीव 
कल्याण देखता है। सामान्य मनुष्यकी कथा तो कर रहे, बड़े-बड़े 
महापुरुष भी सम्यस्दष्टि होकर इन पदार्थोंके संसर्गका छोड़नेमे 
असमर्थ रहते हैं। श्री रामचन्द्रती मह्दाराज जैसे महापुरुष लक्ष्मण- 
के मोहकी वलवत्तासे सीताजीके आया होने पर भी गृह नहीं त्याग 
सके | लव उनका मरण हो गया तथ भी छह मास तक उनका मृत 
शरीर लेकर भ्रमण करते रहे। विभीषण आदिने बहुत छुछ सम- 
साया परन्तु एककी न सुनी | क्या उतको यह ज्ञान नहीं था कि 
यह निीव है, परन्तु मोहकी प्रचलताने इतना विहल बना दिया कि 
चालकों जैसी चेष्टा करते रहे। जब छट्द मास पूर्ण हो गये, उस 
भोहकी मन्दता हुईं तमी विरक्त हुए अतः जहाँ तक बने ऐसा मोह 
किसीसे न करो जो जन्म-जन्म दुःखका कारण हो। भात्मा ज्ञान 
दशशेन वाला है उप्ते ज्ञाता दृष्टा ही रहने दो | मिथ्या भावके आवेग 
में उसे रागी ढ्ेपी मत बनाओ | अन्यथा पछताओगे | 
(४।५। ७१ ) 
१६. संसारमे जो जीब हैं. उनके स्नि्थ परिणाम होता हद 
उस परिणामप्ते मोहादि कम होता है। कर्मप्ते कोई सति होती है, 
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गतिते देह होता है और देहसे इन्द्रिय होती है। इन्द्रियोले विषय 
ग्रहण होता है और विपयत्ते रागह्रेप होते है। रागादि परिणामोंते 
अन्यतम गतिमे जाता है। गतिकी प्राप्तिसे देह होता है, देहसे 
इन्द्रियों होती हैं, उनसे विषय म्रहण होता है, विपयते रागह्नप 
भाव होते है १ इस प्रकार संसार चक्रमे यह जीव अनादि अनस्त- 
काल तक भ्रमण करता है। 
किसीका अनादि होने पर भी स्वरूपोपलत्धिसे सान्‍्त हो 
जाता है। 
आत्मामे जो मोह परिणाम होता है चह्दी संसार भवनकी 
भित्ति है। उसीके सहकारसे रागह्न प भाव होते हैं। यद्यपि इनकी 
सतत मोहसे मिन्न है परन्तु इस मोहके सहकारसे ही उनमे पुरुषा्थे 
रहता है। मोहका नशा इतना प्रबल है. कि उसमे आत्मारे स्थपर- 
का भेद ज्ञान नहीं होता। पर पदार्थमि आत्मीय सत्ताकी कत्पता 
करता है। मोहका निर्ेचन करना अति कठिन है। इसके उदयमे 
आत्मामे विपरीत अभिम्राय होता है ओर जब यह चला जाता है 
तव यह आत्मा स्वतः परकों पर मानता है, उनको निज्ञ नहीं 
मानता। उसका वर्णन इस तरह है। जैसे किसीको काला रोग था 
वह उस अवस्थामे दूधकों पीला देखता था और यदि उसे दूध 
दिया जावे तव उसे पीला जान पीनेकी इच्छा नहीं करता । यह 
इच्छा उसे होती है। वही जन्मान्तरका अनुमापक है। 
(११।५। ५१ ) 
१७, अनादिसे अनायास ही परका सम्बन्ध वन रहा है । 
किसने बनाया ९ इसकी सीमांसा तुम क्या कर सकते हो १ जिसके 
त्रिकालवर्ती निखिल पदार्थोंकी पर्याय ज्ञालमे आ रही है वह कहता 
--'अनादिसे यह सम्बन्ध है?। प्रमाण भी है कि यदि ऐसा न 
होता तो तुन्दीं बताओ तुम्हारे पिता कोन थे ९ 
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अमुक थे ए 
“उनके कोन थे ९! 
अन्य थे !! 
फिर उनके कौन थे ९! 
ओर अन्य थे 7? 
अन्ततों गत्वा स्वीकार करना दी पड़ता है कि--अनादि 
सन्वन्ध है। हम इससे अधिक छुछ नहीं जानते !! वहु क्ञानी भी 
यही कह्ेगा अतः इस विकल्पको त्यागों। यह सम्भव भी ह। 
जिसको अपना कुज्ञ विध्यंस करना हो विवाह नहीं करावे | इसी 
तरह लिसे आत्मीय संसारका विध्वृश करना इध्ट है उसे उचित 
करेव्य यह पालन करना चाहिये कि मोहादि भावोमे आसक्ति 
त्यागे। समय पाकर आपसे आप इनकी अनुत्षत्ति होने लगेगी । 
(१५।५॥ ५३ ) 
१८, संसार क्या है! रागद्रप ओर इनका मूल मोह यह 
मिलकर ही संसारके प्रवतेक हैं । ज्ों पर पदार्थोमे निमनत्व बुद्धि 
हुई वहाँ पर जहाँ सोह हुआ वहों उसमें प्रीति रूप परिणाम होने 
लगा। जहाँ प्रीति तहाँ अग्रीति होनेक्रा अवसर अनायास आ ही 
जाता है। अन्यकी कथा छोड़ो यह शरीर कितना श्रिय और सुन्दर 
मातम होता है। परन्तु जब रोगसे आक्रान्त हो जाता है तब 
अनायास ही इससे अरुच होने लगती ह। यहों तक लोग कहते 
हैं कि मर जावें तो अच्छा है! देखा भी जाता है जब असक्षय 
बेदना होती है तव विष खाकर मनुष्य अपने आण गया देता है। 
अतः संसारसे मुक्त होना अभीष्ट ह तो मोहको त्यानो। 
है (१७।५। ०१ ) 
१६. संसास्म अनन्तानन्ध जीव है और पुदूयल द्रव्य इनसे 
भी अनन्तगुण हैं। धर्मद्रत्य, अधमेद्रव्य, तथा आकाशद्रव्य थे 
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तीनों द्रव्य एक एक ही हैं। काल लोकप्रमाण असंख्यात द्रव्य हैं। 
इन द्रव्योमें चार द्रव्य स्वभावतः शुद्ध हैं, इनमें विभाव शक्ति नहीं। 
अतः एक भी विक्ृृतमावकों नहीं परिणमता। जीव और पुदुगल 
दो द्रव्य ही ऐसे हैं जो विक्वृतावस्थाको प्राप्त होते हैं । यही कारण 
हे कि गृद्धपिच्छुने जीवके दो भेद वत्ताए--संसारी ओर मुक्त। 
पुदूगलके भी अणु स्कन्धके भेदसे दो भेद बताएं। जीवका लक्षण 
कुन्दकुन्द भगवानने प्रवचनसार पत्चास्तिकायमे लिखा है-- |" 


जाणदि परसदि सब्ब इच्छदि सुक्ख विभेदि दुक्खादों। 
( प्र० १८५ )* 
बुव्वदि हिंदमहिद वा सुंजदि जीवो फल तेसिं । 
हु ( पल्चास्तिकाय ११२ ) 
२०. सबको जानता है, देखता है, सुखक्षी अभिलापा करता: 
है, दु!खसे मय खाता है। शुभाचार भर अशुभाचारको करता है 
और उनके फल भोगता है। इस स्वरूपसे अनायास ही जीवका 
वोध हो जाता है। हम लोग अनादि कालसे मोहकी नदीमे इतने 
उन्पत्त हो रहे हैं कि अनायास ही जिस तत्तवका बोध भगवान्‌ कुल्द- 
छुन्द महाराजने व॒ताया है उप्ते नहीं जानते। वढ़े-वंढ़े पण्डित और 
त्यागियोके द्वारा उसे जाननेका प्रयास.करते हैं। अन्ततों गत्वां वह 
लोग भी क्या कहेंगे १ कोई 'उपयोगों लक्षणम्‌! कह उसकी व्याख्या 
कर देते हैं कोई-- 
जीवो उबओोगमओ अप्ुत्ति कत्ता सदेहपरिमाणों | 
भोत्ता संसारत्यो सिद्धों स्रो विस्सतोडगई॥ 
' जीव ज्ञानोपयोग-द््शनोपयोगवाला हैं, अमूर्ताक है, कर्मोंका 
कर्ता तथा अपने ही देहके प्रमाण हे, कर्मेके फलका भोगनेवाला, 
१० 
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संसारी, सिद्ध तथा स्वमावसे द्वी ऊध्वेंगतिवाला है। द्रव्यसंगहकी 
यह गाथा पढ़कर सस्तोष करा देते हैं परन्तु परमाथेसे विचारों तो 
जो लक्षण कुन्दछुन्द महाराजने किया वद्दी तो सबमे आता है। 
(१८।५। ५१ ) 
२१. परमार्थप्ते तो सभीद्रव्य स्वतन्त्र हैं। किसीका तादात्म्य 
किसीसे नहीं है। पर भोहसे परको अपना मानकर उन्हे अपनाने- 
की चेष्टा करना क्या न्याय है। परन्तु मोहमे यही न्याय है । जिसने 
मद्य पानकर लिया उसका पढ्ीको माँ कह देना कोई कठिन नहीं। 
अत्तः जिन्हे आत्मकल्याण करना हो वे इन पर पदार्थमि निञ्रत्व 
माननेकी जो अनादि प्रकृति है उसे त्यागें। 
(२०।५। ५१ ) 
२२९. किवल्यपद प्राप्ति अतिदुलभ हैः यह धात मोदी 
जीव कहते हैं। मोद्दी जीव अनादिसे पर पदार्थोकी अपना मानते हैं 
और अपनेको पराया मानते हैं । उन्हे कैवल्य हो ही कैसे 
सकता है १ यद्यपि सरबदा आत्मा केवल ही है दूसरे द्वव्यका 
अंश भी उसमे आया नहीं ओर न आ सकता है परन्तु इसके 
ज्ञानमे परमे निजत्वकी बुद्धि है इसीसे निरन्तर खिन्न रहता है । 
खिन्नता कहींसे आती नहीं | हम रुवय॑ विवेकके अभावमें उन्मत्त- 
चत्‌ चेष्ठा करनेमें दी सुख मानते हैं। वास्तवमे सुख है नहीं। 
सुखकी परिभाषा हे-'किसी प्रकारकी आकुलना जहाँ न हो उसीका 
नाम सुख है! यदि सुखकी परिभाषा यही है तव तो प्रायः संसारी 
मनुष्य सभी सुखी हो जावेंगे। जब इस प्राणीकों रूप देखनेकी 
इच्छा होती है उस कालमे रूप देखनेके अर्थ यह व्याकुल्न रहता 
ह। यही दुःख है। किन्तु जब रूप देख चुकता है उस कालमें तो सुखी 
कहे । परन्तु उसे सुखी कोई कहता है ! वह स्वयं अपनेको सुदधी 
नही कहता | इसका कारण यह कि इसे उसी समय विपयाम्तरकी 
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इच्छा उसन्न हो जाती है। अथवा वासनामें अनेक.प्रकारके संकरप 
रहते हैं जो प्रायः प्रत्येक मनुष्यके अनुभवमें आ रहे हैं। यही 
कारण है जो लोकमे प्रायः सभी दुःखी देखे जाते हैं। सुखका 
अनुभव उसीको होगा जो सब चिन्ताओंसे रहित हो जावे। 
अन्यकी कथा छोड़ो जो घर छोड़ देते हैं वे भी गृहस्थोंके सदश 
व्यग्र रहते है। कोई तो केवल परोपकारके चक्रमें पढ़कर स्पकीय 
ज्ञानका दुरुपयोग फर रहे हैं। कोई हम त्यागी हैं, हमारे द्वारा 
संसारका कल्याण होगा ऐसे अभिमानमे चूर रहकर काल 
पूर्ण करते हैं । 

४; (३१। ५। ५१ ) 


२३. कोई मोहको अच्छा मानो तो मानो परन्तु वह सुख- 
दायी नहीं । जिसके द्वारा पर पदा्थमे आकुलता हो वह काहेका 
हितू १ आजतक इसी भआ्रान्तिने हमे बहुबिध आहुलतारूप आप- 
त्तियोका पात्र बनाया । यदि कोई भ्रान्तिसे रण्जुमे सर्पकी श्रान्ति 
कर ले तब सिवाय भयादिकके अन्य फल नहीं। श्रान्तिका कारण 
र्जुके ज्ञानका अभाव ही तो है। यदि रज्जुका ठीक ज्ञान हो 
जाबे तो उसी समय आ्रान्तिका अभाव होनेसे भनुष्यके भय आदि 
अनायास चले जाते हैं | इसी तरह हम अनादिसे इस पद्चमौतिक 
शरीरको ही आत्मा मान रहे हैं | अतः शरीरको ही पुष्ट करनेकी 
चेष्टा करते रहते है, क्योकि भिन्न आत्माका परिक्षान नहीं हुआ | 
आत्मा ही ज्ञाता-दृष्टा हैे। शरीरकों आप्मा माननेवाला यह तो 
मानता ही है कि में हूं, क्योकि मे हूँ? यदि यह ज्ञान न हो तब 
अपने शरीरसे भिन्न जो परका शरीर हे उसे भी अपना मानने 
लगे सो मानता नहीं अतः निज शरीरमे ही आत्मा मानता है। 
मेरी समममे न तो आत्माका ज्ञान हे ओर न शरीरका ही ज्ञान 
है। कया है ९ बुद्ध ज्ञानमें नहीं आता । अनध्यत्ताय ज्ञानके सहश 
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ही यह ज्ञान है। इसी अनध्यवसायके द्वारा आजन्मसे पर्यायमे 
आत्मा मान दिन व्यतीत करता है | 
हे (२० । ६ । ५१ 2) 
२४, इस भयानक अरण्यमे अमते अ्रमते हमको कितने 
संकटोका सामना करना पड़ा उनका हम वर्णन नहीं कर सकते 
अन्यका तो वर्णन ही क्या करेंगे ? जिस जीवके जो पर्याय होती है 
उस पर्यायका उसके साथ तादाए्य होता है। उस पयोयका वंही 
जीव अनुभव करता है। अन्य जीव चाहे सर्वेज्ञ हो उस पर्यायका 
जाननेवाला है अनुभव नहीं कर सकता। जब यह सिद्धान्त हे 
तव भगवानको द्यालु क्यों कहा १ कहाँ कहा कि भगवान दयालु 
है ? मगवान तो वीतराग हैं, उनके न तो दयाछुता है, न अदया- 
छुता है। अस्तु, जो असज्ञ हैं उनके ज्ञानमे भी हमारा दुःख 
भासित नहीं होता । वह भी निजके ज्ञानमे जो आया उससे स्वयं 
दु।खी हो जाते हैं और फिर दु!खको दूर करनेके अथे प्रयत्न करते 
है । इस प्रकार मोही जीवोका परिणमन है। हम यह कल्पना करते 
हैं कि अमुकने अमुकके ऊपर महती अनुकम्पा की परन्तु वस्तुतः 
कोई भी जीव किसी पर अनुकम्पा करनेवाला न तो आज तक 
हुआ, नहे और न होगा। जितने व्यवहार हैं मोही जीबोकी 
कहपनाके विपय हैं। 
(२२। ६ | ७५१ )- 
२७५, चित्तमे जो अनेक प्रकारकी कल्पनाएँ आती हैं उनका 
उत्पादक कौन है ? इस पर विशप विचारकी आवश्यकता है। 
चित्त कह्दो या मन एक ज्ञानविशेष है। ज्ञानमे पदार्थ प्रतिमास- 
मान होता है। किन्तु जो प्रतिभास्य होता है वह वस्तु अन्य है, 
कदापि प्रतिभास्य जो पढाथे है वह जिसमे प्रतिभासित होता है 
वह नहीं हो जाता। जैसे द्पणमे विस्व पड़ता है। जिस वस्तुका 
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तिबिम्ब पढ़ता है दर्पण वह चस्तु नही हो जाता । हाँ, बतमानमें 
जो परिणमन हो रहा है पह परिणमन दर्पण ही का है । परमाथेसे 
विचार किया जावे तव दर्पणमें पर वस्तुके निमित्तसे वह पर्याय 
हुई अतः उस पर्यायकी दर्षणकी स्वच्छुताका विकार कहा 
जाता है । इसी प्रकार ज्ञानमे ज्ेय आता है। क्या आता है ! छुछ 
आता-जाता नहीं। छुछ्ध ऐसी प्रक्रिया बन रही हे जो ज्ञानमे शेय 
जैसा आकार प्रतिभासित होता है। वह परिणमन ज्ञान हीका है । 
इसीसे विज्ञाना्वैतवादीका कहना है कि “यत्‌ प्रतिमासते तल्मति- 


भासान्त्रविष्ट सत्‌ प्रतिभासस्वरुपमेव प्रतिभासमानलात 
प्रतिभासस्तरूपवत्‌ ।” यदि शेयरूप ज्ञान हो जावे तब ज्ञानमे 


जो स्वपर प्रकाशक है ध्वस्त हो जावेगा।जैन सिद्धान्तसे आत्मा 
अनन्त गुणोका पिण्ड है, रहो, उसमे महत्ता इस वातकी है कि जो 
ज्ञानमें स्वपर्पकाशकत्व है। अजीवमे नहीं। एतावता अजीब 
भी महात्‌ है। वास्तवमे न तो कोई महान्‌ है और न कोई लघु 
है। भोह दी यह सब व्यवहार कराता है। मोह जानेके बाद ये 
सब व्यवहार विलीन हो जाते है। 


( १५। ६ ५१ ) 
१६. दु!|खका मूल कारण परके साथ समागम है। मोहके 
त्रिता परका सम्ागम कदापि नही होता । वह अनुमापक है अ्रत' 
परका समागम छोडनेकी आवश्यकता नहीं। आवश्यकता इस 
वातकी है कि आत्मस्थित जा मोह है वही दु/खदायक वस्तु है। 
जिसमहाव आत्माने उसपर विजय प्राप्त की वही इस संसारके क्शोसे 
निुत्त हो सकता ह। अथात्‌ जो क्ृशका मूल है उसपर विचार 
करो । यह पया वस्तु है  छुछ नहीं। तुम्हारी ही मलिन परिणति 
या यह ठाठ दृष्टिपप हो रहा है, जिस समय चाहो उसे दर कर 
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सकते हो । मो कारीगर मकानका निर्माण करता है वह उसे ढह 
भी सकता है परन्तु ढहनेका भाव हो तभी | हमने आत्मीय अज्षान 
परिणामोंसे यह जगत वना खखा है। यदि हम अन्तरद्से प्रयास 
करें तव आज ही इसी समय इस प्रवल वैरीका विध्वंश कर सकते 
हैं। जो भाव हममे होता है, तथा हमारी अज्ञानतासे हुआ उसे 
दूर करना कौनसी कठिन वात है अज्ञानताकी निवृत्ति दी तो 
करना है। अज्ञानताका अपवोध ही तो अज्ञानताके हटानेमे 
कारण है । भ्रमका ज्ञान हो जाना ही भ्रमके दूर होनेका कारण है। 
जैप्ते रब्जुमे किसीको सर्पज्ञान हो गया, यह भ्रम कैसे मिटे भ्रम 
ज्ञानका यथाथे ज्ञान हो जाना ही तो भ्रम मिटनेमे कारण है। 
जिस कालमे रख्जुमे स्पज्ञान होता है. उसीका नाम भ्रम विपयेय 
ज्ञान हैं। 

(१।८।५१ » 
२७, यद्यपि वस्तु स्वरूप तो यह कहता है कि एक पदाथे 
अन्य रूप नहीं दोता परन्तु मोहमे परिणमन अन्य रुपसे ही होता 
है। अर्थात्‌ मोद्दी जीव यही मानता है कि में परपदार्थक्रे परिणमन 
का कतो हूँ, यह पदार्थ मेरे द्वारा परिणमन करते है। यदि में न 
होता तव ये क्या इस रूप हो जाते ? हमारे ही प्रयाससे आज 
आप इस वैभवकों प्राप्त हुए। यह सब महती अज्ञानता है। 

सिद्धान्त तो यह कहता है कि-- 

“स्व सदैव भवति नियत स्वकीय- 
कमोंद्यान्म्रण-जीवित-दुःख-सोख्यम्‌ | 
अज्ञानमेतदिद यत्तु परात्परस्य 
इर्यान्मरण-जीवित-हुःख -सौख्यम्‌ [” 

अपने कर्मोदयसे जीना, भरना, सुख, दु।ख सभी सदा ही 
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होते हैं। जो यह मानता है. कि परसे परका सुख, दुःख, जीवन, 
मरण होता है वह मिथ्यादृष्टि है। प्राणीका जीवन अपने आय- 
कर्मके अधीन है। आयुकर्म अपने परिणामोंसे अजेन किया जाता 
है, अन्य कोई अन्यको आयु नहीं दे सकता । तव मैने इसको 
जिलाया, मैं इसके द्वारा जीता हूँ. यह सब मानना मिथ्या है।' 
इसी प्राणीका जो मरण होता है. अपने आयु कर्मके ज्ञीण हो जाने 
पर होता है। अन्य मनुष्य आदि अन्यकी आयुको क्षीण नहीं कर 
सकते । अपने भोगसे आयकमेका क्षय होता हे फिर यह मानना 
कि हमने इसे मारा, इसके द्वारा हम मारे गये, यह सी मिथ्या 
कल्पना है। 
(४।८।५१ » 
श्८, जीवोंमें परस्पर सौमनस्य नहीं, एक दूसरेसे प्रेम नहीं 
करते, यह सब मोहकी महिमा हे। यद्यपि पर पदाथते मोह 
करना अच्छा नहीं ओर आगममे उपदेश भी निरन्तर भोह दूर 
करनेका दिया जाता है। वक्ता लोग भी भोह प्यागो? यही उपदेश 
निरल्तर देते हैं फिः आप इसको क्यों अच्छा नहीं मानते ९ यह 
ठीक है जहाँ पररुपरमे स्नेह नहीं होता, वहाँ पर जो स्नेहका 
त्याग है वह ढंप नही है। त्यागमे उपेक्षाब॒ुद्धि होना परमावश्यक 
है। आज कल जो त्याग है वह'केवल जहाँ अपने अनुकूल प्रवृत्ति 
नहीं हुई वहाँ उस पदार्थसे उदासीन हो गये। इसका अथे यह नहीं 
कि उससे विरक्त हो गये, उससे दंष करने लगे। उपेक्षा ही 
बीतरागतारूप है, सम्यम्दष्टिके जो उदासीनता होती है वह 
, प्पेज्ञाका अंश है. अतः उसमे बीतरागभावका अंश है, मिध्या- 
दृष्टिका जो त्वाग है सो ढवष रूप है। जहाँ हेष है, वहाँ राग अवश्य. 
है, अतः जिनको कल्याणका मागे स्वीकार करना है वे हवप ध्यागें 
(१४।८।७१ ) , 
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२६. आत्मामे जो अशान्ति होती है उसमे मूल कारण 
मोह है। उससे द्वी यह सव हलचल होती है। कहों तक कह यह 
चतुर्गतिका सम्बन्ध उसीके विभवका फल है ] यदि हमको किसी 
वस्तुकी आवश्यकता होती है तव उसे पानेका भ्रयत्न प्राणपनसे 
करते हैं। वह वस्तु जब हमको प्राप्त हो जाती है हम हपेसे फूल 
जाते हैं, मानो सबेस्व सिल गया। यदि झोई इसमे बाधक हो 
गया तव उसे शत्रु मान लेते हैं। और साधक दो गया तब मित्र 
मान लेते हैं। इस तरह हम निरन्तर मोहके चक्रम रहकर भेद- 
ज्ञानके पात्र नहीं वनते | 

(२०८ | ५१ ) 

“जहो निरजनः शान्तः वोधोर प्रद्वतेः परः । 

एतावान्तुमया काल! मोहेनेव विडमितः ॥! 

३०. वढ़े आश्येकी वात है कि मैं।निरलन हूँ, रागादि उप- 
द्रवोंसे रहित शान्तस्वभावरूप हूँ, तथा ज्ञान स्वरूप हूँ परल्तु 
एतावान्‌ काल मैंने मोहके द्वारा विता दिया। अनादि कालसे जो 
पयोय पाई उसीमे अपनत्वकी कल्पना कर ली। यद्यपि यह अस- 
भान जातीय पुदूगल और जीव दोनोंकी मनुष्य पर्याय है किन्तु 
मैंने अपने स्वरूपको न जान वन्ध पर्योयकों अपना माना कि यह 
पर्याय भेरी हे, यह में हूँ, इत्यादि अहंकार ममकारके द्वारा ठगाया 
गया। नहीं चलायमान है चेतनाका विलास जहाँ ऐसा जो आत्मा 
उसके व्यवह्स्से च्यूत होकर समस्त क्रिया छुटुस््रकों अपना 
सानकर सलुष्य व्यवहारकों आश्रयकर कहीं रागी होता है, कहीं 
इपी होता है। पर द्रव्य कमेकी संगत करता हुआ पर समय द्वोता 
६। अयोत्‌ जहॉपर द्रव्यको अपना मानता है वहीं परसमय हो जाता 
है। जो परसे भिन्न अपने आत्माको सानता है | यह जो पर्याय है 
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चह केबल मेरी नहीं, इसमें पुद्गल द्व्यका समावेश है। मैं तो 
चैतन्यका पिण्ड ज्ञान-दशनवाला आत्मा हूँ, ज्ञाता-हृष्टा हूँ। यह जो 
परद्रव्यका सम्पर्क है वह अनादिकालसे जो मेरी आत्मामे कमेंका 
सम्बन्ध है उसके निमित्तसे है। अब इससे मोहको त्यागता हूं, 
अपने आत्मामे ही अपनेको मानता हूँ | 
(१०।९। ७१ ) 
३१, मोहके सद्भावमे नाना कल्पनाओंका जन्म होता है। 
जितने महानुभाव घुरन्धर लेखक हुए हैं सभीने प्रायः अपने विचा 
रोमे सबसे बलवान शत्र आहध्माका मोह माना परन्तु ऐसा उपाय 
देखनेमे न आया कि इस शत्रुसे पिण्ड छूट जावे। हम भी निर 
न्तर यही कहते रहते है कि 'मोह वद्क है? यह तो कहनेकी बात 
है। दूसरोंपर प्रभाव ढालते हैं परन्तु जब अपनी ओर दृष्टिपात 
करते हैं तब अणुपात्र भी उसके त्याग करनेमे अपनेको असमय 
पाते हैं। मोहकी कथा तो दूर रही, पद्नन्द्रियोंके विषय जिनके 
त्यागमे अणुमात्र भी कष्ट नहीं, उनके भी छोड़नेमे असम है। 
यदि किसीने प्रकृति विरुद्ध कोई वात कह दी तो आगवदबूला हो 
जाते है। यद्यपि किसीने कोषके आवेगमे आकर बुछ्य शब्द कह 
दिये तो जिसने शब्द कहे उनका उत्पादक जो है बही तो उनके 
फल्ञका भोक्ता होगा, उससे हमारा क्या सम्बन्ध ! कर्ता और 
भोक्ता प्रथक्न-प्रथक नहीं होते-जो कर्ता सो भोक्ता परन्तु हम 
व्यथे ही कल्पनाकर दु/खके भाजन बन जाते हैं। 
(१४। १० | ५३ ) 
३२. जहाँ कपायोके द्वारा मन वचन कायके व्यापार है 
वहाँ ही वन्धन हैं। कपायके अभावमे मन-वचन-कायके' व्यापार 
रहो, ध्गत्माका फोई पात नहीं। जैसे पहुके अमावमे वायके वेगसे 
भी पानीकी स्वच्छताका घात नहीं होता केवल प्रदेश कम्पनमात्र ही 
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होता है अतः आवश्यकता है कि हम आत्माकों कछुपित करनेवाले 
मोह, राग, इेपको दूर करें। मन-बचन-कायके व्यापार स्वयसेव 
काल पाकर म्रिट जाबेंगे। वृक्ष जब मूलसे उखाड़ दिया जाता ह 
तव उसकी सचित्तावस्था अल्पकालमें दी बिना प्रयासके स्वयमेव 
चली जाती है। इसी तरह आत्माते जब मोह राग हेषकी निवृत्ति 
हो जाती है तव अनायास ही शेप चार अघातिया कर्म नष्ट हो 
जाते हैं। अष्टाचक्र गीतामे लिखा है-- 


“शोक्षों ,विषयवेरस्थ॑ बन्‍्धों वेषयिकों रस) | 
एतावदेव विज्ञान यथेच्छसि तथा कुछ ॥” 


पद्नेन्नियोके विपयमे अनुराग मोदी जीवोफे रहता है; क्योकि 
चह परको नितर मानता है। जब आश्मासे मोह पत्ायमान हो 
जाता है तव यह परमे निजजत्व बुद्धि छोड़ देता है। इसके वाद 
उसेके भोगनेम जो रस आता है चह उसमें आपसे आप उपेत्ता कर 
देता है। जिससे उपेक्षा हो जाती है उसमे रस काहेका १ अर्थात्‌ 
परमार्थत्ते जब पदार्थकों पर ज्ञान लिया तबन तो उनसे राग 
होता है और न ढ्वेप ॥ जबतक हम उनको उपकारी और अनुप- 
कारी जानते है तभी तृक उनके साथ राग और ह्वप करते हैं। 
जब यह निश्चय हो गया कि ये पर हैं, न तो हमारा कल्याण कर 
ओर न अकल्याण कर सकते हैं, केवल हमारी अनादि 

कालते यह धारणा थी कि राग इंपका मूल कारण ये परपदार्थ है 
तावत्‌ हम उनकी सत्ता असत्ता करनेमे व्यप्र रहते थे। यद्यपि 
यह असम्भव है कि हम किसीकी रक्षा अरक्षा कर सके। संसार्में 
जितने पदाये हैं वे उतने ही रहेगे तथा उनके परिणाम भी निरतर 
घाराबाह रुपसे रहेंगे । हम न तो किसीके अस्तित्वको रख सकते 
हैं और न मिटा सकते हैं, केवल मोहके नशाएें अन्यथा अद्धानकर 
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इस अनन्त संसारकी विविध यातनाओंके पात्र बन रहे हैं। 
दिन्हे इन यातनाभोसे मुक्त होना है उनको उचित है कि इस मिध्या 
धारणाका हद्यसे निष्कासन कर दें । जो पदार्थ है वे स्वतःसिद्ध हैं, 
तथा उनका परिणमन भी स्वतःसिद्ध है। कोई शक्ति ऐसी नही जो 
हम अनन्त पदार्थोकी प्रवाह परम्पराको अन्यरूप कर सकें। 
जीव सबबंदा जीव ही रहेगा। ' 
(१८ । १० | ५१ )- 
३३. हम सवेदा पराश्रित रहकर आध्मीय उत्तप और अप- 
कषेकी कर्पना करते हैं। उत्करप और अपकर्ष यह दोनों विक्ृत 
भाव हैं। तथा इनका मानना भी सोहसे होता है। मोही जीव पर्याय 
बुद्धिवाले होते हैं जो बात इनको रुचिकर हुई और उसका लोग 
प्रचार करने लगे तो हषसे फूल गये और जो वात रुचिकर न हुई 
और लोग उसका अचार करने लगे तो दुखी हो गये । 
(१। १३ । ५१ ) 
१४, के जीव हैं सबका परिणमन स्वाधीन है| हम मोह- 
के आधीन होकर परको अपने रूप परिणमन कराना चाहते हैं, पर 
यह असम्भव है ]) 
( ६७ । ११। ७१ ) 
३५, अनादि कालसे हमने मोहके वशीभूत होकर आर 
ही को अपनाया, आत्मतत्त्वकी श्रद्धा नहीं की। इसीका यह फल 
हुआ कि निरन्‍्तर पर पदार्थेके अपनाने ही समय गमाया। 
यद्यपि ये पदाथे आत्माके स्परूपसे भिन्न है। यह मोही जीव 
उन्हे निज मानकर अपनानेकी चेष्टा करता है| आत्माका स्वभाव 
देखना जानना है। साम्यभाव बदलकर कोधादि कपाय हो जाते हैं, 
उनसे वह कछुपित हो जाता है। इसी कछुपतासे बह आत्मा 
निरन्‍्तर व्यम रहता है। ज्ञानका कार्य इतना है कि उसके द्वारा 
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पदार्थका ज्ञान होता है, पर वह पदायेरूप नहीं होता। जैसे 
दर्पणमे जो स्वच्छता है उसमें यह सामथ्ये है कि व्‌ह्‌ 
अपने स्वरूपको दिखाती है तथा अन्य पदाथेंके आकारकों भी 
अपनेमे कलका देती है । किन्तु अन्यरूप नहीं दोती। जैसे अप्मि 
दपेणमे दृश्यमान होती है किन्तु उसमे ज्याला ओर उष्णता _नहीं। 
इसी तरह ज्ञानमें क्रोधादि कपाय मलकते हैं परन्तु ज्ञान क्रोधरूप 
नही होता । जब यह वस्तु मर्यादा है फिर आत्मा दुखी क्यों होता 
है ! इसका भूल कारण यह है कि यह जीव जब अपनेको क्रोधरूप 
मान लेता है तव क्रोधके काये सिद्ध न होनेसे दुखी होता है। 
(७। ११।५१ ) 
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१. संसारमे परिप्रह पापकी खनि है। इससे परिम्रद्दी तो 
दुखी हैं ही परन्तु मेरी तो यह धारणा है कि जो परिग्रहकी चर्चा 
करता है वह भी व्यग्रताका अनुभव करनेका पात्र हो जाता है । 

(२६।७। ४७ ) 

२. किसीले याचना करना सहान्‌ पाप है। जब अन्तरदडकी 
कामना घट गडे तव यह उचित है कि पराये अर्थ जिसमे क्लेश 
हो एमी अबृत्ति न करो | परिग्रह मलुष्योक्रो श्राणोसे भी प्रिय है। 
उसे छीननेऊी चेष्टा करना कहों तक उचित है। बहुत भनुष्योसे 
ऐसा मुननेमे आया कि इस किसीसे याचना नहीं करते। दूसरोडे 
लिये माँगनम क्या हानि है ९ यह भी एक छल हैं । जो ऐसा करते 
हैं उनडी भावना परोपकारका बहाना लेकर अपनी कपाय पुष्ठकर 
रयाति लाभकी ही रहती हू । 


(4।९।४७) 
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३. परिम्ह पिशाचस्ते पीडित मलुष्य विवेक शुत्त हो जाते 
हैं। आज जो मारकाट हो रही है उसका मूल कारण यह 
परिमह ही है। . 

*ै (१६॥९।४ ७) 


४. रुपया वह वस्तु है जो संसारमे मोदी जीबोके पतनका 
कारण हो जाता है। 
(३१।१०५१) 
प्‌, जहाँ परिप्ह पिशाचका आवेश रहता है वहाँ निज परका 
विवेक नहीं रहता । यदि इसके पिण्डसे छूट जायें तब सुमागे पर 
ही आजादें। सामान्य मलुष्योकी बात छोड़िये श्री रामचन्द्जी 
महाराज लक्ष्मणके स्नेहमे छह माह पागल रहे | सीताजीका जबतक 
रामसे स्नेह था दुखी रही, स्नेह ध्यागते ही आया हो गई। अतः 
विकस्पोका छ्याग ही श्रेयस्कर है । 
(१८,१९,२४८) 


६. परिप्रह पिशाचके वश उत्तससे उत्तम मलुष्य अधस- 
भाषको प्राप्त हों जाते है। रावण सहरश अतिनारायण कुत्सित 
भावके वश छुगतिका पात्र हुआ तथा वरतेमानमे अनेकोकी यही 


गति है। 
(१६९४८) 
७. संसारमे पापका मूल परिम्रह है। इसका जिसने सस्वन्ध 
किया उसीका संसारमे पतन होगा । जिन्हे परिमहसे बचना हो वे 
इसे त्यागें। यही मार्ग प्रशस्त और उपयोगी है। 
(१७१ ०४८) 
८, संसारमे परिग्रह दी मद्ापाप है। इसके ध्यागका उपदेश 
देना ही धर्म है। जिन्दोने इसपर विजय प्राप्त की वही सत्य 
धर्मात्मा है । 
(१३ | ११ । ४८ ) 
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६. संसारमें जहाँ परिप्रह होता है वहीं पारस्परिक सौम- 
नस्यकी प्रक्रिया समाप्त हो जाती है। अतः भनुष्योने विचार किया 
कि जब परिग्रह अनथेका मूल है तव इसे ऐसे कार्योमे लगाओ जहाँ 
इसके द्वारा अशान्ति न हो । परन्तु यह तो जिस परिणामका है 
वहाँ गया अपना कार्य करेगा । और की कथा छोड़ो, सन्दिस्मे गया 
तो वहाँ पर भी इसने अपना रक्ष जमाया । मन्दिरके निधि-रक्ञकके 
हृदयमे ऐसा अमभिमान उत्पन्न किया कि में मन्दिरका खज़ाद्ी 
हूँ / फूलकर छुप्पा हो गया। 

,(२०।१।५१ ) 


१०, द्रव्य अनथेकारी है परन्तु मन्दिरका द्रव्य तो सबसे 
अधिक अनभेकारी है। जो मनुष्य मन्दिरके द्र्यका स्वामी वन 
जाता है वह शेपकोीं तुच्छ सममने लगता है और जो मन्दिरिका 
द्रव्य उसके हाथमे रहता है. उसको अपना सममने लगता है। 
परिणाम यह द्वोता है कि समय पाकर द्रिद्व वन जाता है और 
अन्तमे जनताकी दृष्टिम उसकी प्रतिष्ठा नही रहती। अत्तः 
मनुप्यताक्ी रक्षा करनेवालेको उचित है कि मन्दिरका द्रव्य कमी 
भी अपने निन्नी उपयोगमे न ल्ञावे। द्रव्य वह वस्तु है जिसके 
वशीभूत द्ोकर मलुष्य न्यायम्रागेसे च्युत होनेकी चेष्टा करने 
लगता है। 

(१०।३ | ०३ ) 

११. संसारकी दशा इतनी विचित्र है कि इसके मिटानेका 
अयास करना ही व्यय है। यह कर्ममूमि है। यहाँ पर मनुष्योमे 
ए्सत़ा होना असम्भष है। हों, यह अवश्य है कि यदि इनमेसे 
कोई परिग्रह त्याग दे तब परस्परमे अपेक्षा न होनेसे किसीका 

साथ वेमनस्य नही हो सकता। वैमननस्थका कारण परिमह 
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ही है। कहों तक कहें इसके कारण पति-पत्नी, पित्ताुत्र, भाई- 
चहिनमें भी वैमनस्य हो जाता है। 
(२२। ३। ५१ ) 


१३५, भगवानने मूच्छांको परिम्ह कहा है। हम निरन्तर 
जनताकी कहते रहते हैं--परिमह त्यागो” और परिम्हका अर्थ 
मूच्छी है। इस प्राणीके प्रवत मूच्छा तो परमे निजत्व कल्पना 
है। जो पदार्थ आपसे भिन्न हैं. उत्ते नितर मानना सबसे वलवती 
मूरच्चा है। इस मूच्छौने वहुमतोंकी स्टि की है। आज संसारमे 
जितने मत हैं इसी मूच्छाके प्रभावसे जन्मे हैं। जैसे ईसाई कहते 
हैं कि जिन्हे संसार यातनाओसे मुक्त होना है वे ईसा पर विश्वास 
करें | मुसलमानोका कहना है कि धसे खुदाके द्वारा जगतमे 
आया है। अतः खुदा पर विश्वास करो और यह भी कहते हैं कि 
खुदाकी शक्तिते सव संचालन हो रहा है। 


(१८।६। ५१ ) 


१३, संसारमें दृब्यके अथे जो-जो अनथे नहों थोड़े है। 
इसके वशीभूत होकर मलुष्य आत्म-स्वरूपकों भूल जाता हे। 
आत्मस्वरूपकी कथा छोड़ो, आज जितने मनुष्य रणक्षेत्रमे जाते 
हैं और जानेकी चे्ट करते हैं. केवल एक अथॉर्जनके लिये ही तो 
यह प्रयास है। इस अरथके लिये मनुष्य अदालतमे साक्षी दे 
आता है। इस अथेके लिये भाई-भाईकी विष देकर सारनेका प्रयत्न 
करता है। इस अथके लिये गरीबोकी रोटी तक छीन लेता 
है। इस अर्थके लिये आज हजारो स्थलों पर पण्डा लोग जलकी 
पूजा कराकर एप्त नहीं होते। इस अथेके लिये गया (विहार ) . 
मे १० पीढ़ी पहिलेकी और १० पश्चात्‌की सुगति भेज दी जाती 
हैं। इस अथेके लिये हजारों स्थान तीथे रूपमें परिणत हो गये 
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उन स्थानों पर धन देनेसे सीधा स्वर्ग मिलेगा ऐसा प्रलोभन 
दिया जाता है। ! ' 
“(१०।११।५१ ) 
१४. जो मूच्छांका स्वरूप जानते हैं, जब वे उसे दूर नहीं 
कर सकते तव जिनकी इसरा स्वरूप परिज्ञात ही नहीं वे दूर न 
करें तव इसमें आश्चयंकी कथा द्वी क्या ? आश्चये तो इस बातका 
है कि जितने विद्वान्‌ हैं थे स्वयं इसके द्वारा पराभूत हैं अतः 
अन्यसे त्याग करानकी उनकी चेष्टा विफल्न ह। यदि वेश्या शील 
ब्रतके पालनेका उपदेश देदे तो कहाँ तक उचित है १ यदि कोई 
पराया कल्याण करना चाहे तव सबसे पहिले उप्ते उचित हं कि 
बह स्वयं कल्याणके मार्गम लगे। 


(२८ | १ | ५३ ) 
१५, जो सुख अकिद्वन होने पर होता है वह कोपीनमात्र 
परिम्रहके सद्भावमें भी नहीं होता । 
(१३। १२। ७१ ) 
परसगागम 


१. समागम उत्तम होता है परन्तु धर्मके अनुकूल हो तभी, 
अन्यथा संसार गतेमे पड़नेका कारण हो जाता है | 

(३। ११ | ४७ ) 

२. संसार अशान्तिका सागर हैं। इसमे न शान्ति मि्री 

न सिलनेकी है। अनन्तकालप्ते हम संसारके चक्रमे आ रहे 

हैं और अनन्तकाल आगे भी रहेगे, क्योंकि आत्मतत्व अववोधनसे 

पराइजुख हैं। परको आत्मीय मानकर निल्तर परके संग्रह करने 
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मे अपनी चेष्टा लगा देते है। उसका जो फत्न होता है सो 
प्रत्यक्ष है। 
(२२। १२ | जे )+ 
३, पर सम्पर्कप्ते ही रागादि दोपकी उत्पत्ति होती है ओर 
रागादि दोप ही संसारके कारण होते हैं । 
(१०) १। ४८ ) 
४, अनेक मनुष्योके सम्पकंते स्वाप्मतत्तकी उपलब्धि दूर 
होती जाती है; क्योकि सम्पर्क ही स्नेहका कारण है ओर यदि 
सम्पर्कम मनोमालिन्य हुआ तब द्वेषका होना अनिवाये है। कहाँ 
तक इस विषयमे विवेचना को जाबे, दुःख राशिका कारण यह 
समागम ही है। 
(२९ । १। ४८ ) 
५, परके साथ संसगंसे ही बचनोकी प्रवृत्ति होती है और 
वचनोसे नाना प्रकारके विकल्प आत्मामे होते हे और आत्मा 
उनसे अनेक सह्ूूटोमे पड़ता है अतः जिनकी परिणति स्वच्छ हो 
वे इन संसर्गोका परित्याग करें। 
(१६।२ | ४८ ) 
६. जिन जीवोको आत्मकल्याणसे पतित होना हो उन्‍हें 
गृहस्थोका सम्पक करना चाहिये | जब अनाध्मीय पदार्थोंप्ते आत्म- 
बुद्धि दूर हो जाती है. तभी तो यद्द कल्याणमार्गका पथिक होता 
है और उन्हीका सम्पर्क करने लगे तव कालान्तरमे उस दशेनसे 
च्युत होकर उन्हीं अनाप्मीय पदार्थेमे निजबकी कल्पना 
करने लगता है. । केक. 
हि ० ( १६। ३। ४८ ) 
७, परके संसगते ही भजुष्योके चित्तमे नाना प्रकारके विशभ्रम 
होते हैं। विश्रम ही संसारका मूल कारण है। जिन्होने.पर पदाये 
१९ / 
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संस नहीं छोड़ा वे ही संसारके पात्र होते हैं। संसार छु नहीं, 
आएमाकी परिणति विशेष ही है । 
५ ( १० | ५ | ऐ८ ) 
८. संसारमें समागम करना ही उलमनका कारण है । किस 
किसके अनुकूल प्रवृत्ति करें ? स्वाधीन रहना ही धर्म साधनमे 
मुख्य हेतु है । 
! (१२। ८ | ४८ ) 
६, प्रायः पर सम्पर्क छोड़ो, भगवान अहन्तकी उपासना 
करो, पर्तु अनुस्त्त मत दोओ। सम्पर्कंसे सद्डृल्पोकी उत्पत्ति 
होती है ओर फिर मनमे अनेकविध विश्रम होते हैं । विश्रमोसे 
अनेक प्रकारक्ी आइुलता होती है, अछुलतासे निरन्तर ढुःखी 
रहता है क्योकि जहाँ पर आउुलता है वहीं दु।ख है । 
(६।९। ४८ ) 
१०, समुदाय ही भनुष्यको फेसानेवाला यन्त्र है। इसके 
चक्रमे जो आता है वह संसार परिभ्रमण करनेका पात्र हाता है। 
॥ ( ९१। ९। ४८ ) 
११, परके समागमसे हानि ही होती है। प्रथम तो परे 
समागममे अपना समय नष्ट होता है । दूसरे जिसका समागम करते 
हो उसके अनुकूल प्रवृत्ति करनी पढ़ती है। अनुकूल प्रवृत्ति न 
करने पर उसके रुष्ट दोनेकी संभावना दो जाती है। अतः परका 
समागम देय है । 
जिस समय आत्मा अपनेको जानता है उस समय निज 
स्वरूप ज्ञान दशन ही है। दशेन ज्ञानका काम देखना जानना है 
इससे अतिरिक्त मानना अपनेको ठगना है। आत्मा तो दृष्टा-ज्ञाता 
है। उसे रागी, हेपी, मोही वनानायह कार्य सबेथा आत्मासे स्वयमेव 
नहीं होता । यदि परकी निमित्तता इसमे न मानी जावे तव आत्मा 
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ही तो उपादान हुआ ओर आत्मा ही निमित्त हुआ तव सतत॑ यह 
होते रहेंगे, कमी भी अत्मा इनसे अलिप्त न होगा।- अतः क्रिसी 
भी आत्माका मोत्त न होगा । इसलिये यह मानना चाहिये कि 
आत्मामे यहजो रागादि भाव हैं वह विकारी भाव हैं। जो विकारी 
भाष होता है वह निमित्तके दूर होनेपर स्वयमेव प्रथक हो जाता 
है । जैसे अभिके सम्बन्धको पाकर जलमे उष्णता आ जाती है वह 
उष्णता औपाधिक है। अभ्निके अमावमे वह उष्णता या तो काल 
पाकर स्वयमेव विलय जाती है क्योकि जल पर्याय स्वसावत्तः उष्ण 
नही, आत्मा भी स्व॒भावसे रागादि रूप नहीं, यह काल पाकर जाते 
ही हैं | खेद इस वातका है कि जब वह उदय देकर जाते है; हम 
उनसे इतना भ्रेम करते हैं कि उन्हे आत्मीय मानकर रखना चाहते 
हैं। उनका कहना है कि हम तो अ्रव रह नहीं सकते, हाँ हम ऐसी 
प्रक्रिया बन जादेंगे कि कालान्तस्मे निरतर आवेंगे। परन्तु जिस 
दिन तुम हमसे स्नेह छोड़ दोगे और हमे आत्मीय न समझोगे 
तो फिर हम तुम्हारे पास भूलसे भी न फटकेंगे। तुम्हारी कथा दूर 
रहे, जो मनुष्य तुम्हारे वचनोपर विश्वास करेगा उसके पास भी ने 
आदेंगे। अतः रागादि होनेका खेद सत करो, उनके होनेमे राग सत 
करो, उसे अच्छा न समझो, विकार परिणति जान उसके होनेके 
अथ प्रयास मत करो । एक द्वी अमोध उपाय उसके दूर होनेका 
है कि जो पदार्थ रागमे विषय आया है उसको आने दो, उसको 
अपनानेकी चेष्टा मत करो। अपनाना द्वी उन्हे भविष्यके लिये 
आह्वानन देना है। जिन महाशरयोंको कल्याणकी अमिलापा है 
उन्हें उचित है कि सब्व-प्रथम अपनेको जाननेका प्रयत्न करें अनन्तर 
जो पर है उनका संस छोड़ें तथा जिन्होने आत्मतत्त्वक्री यथार्थ 
अवस्था प्राप्त कर ली उनका स्मरण करें| 
शरीर यद्यपिपर हे और हम तथा अन्य वक्ता भी यही निरूपण 
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करते हैं। श्रद्धा भी यही है कि यह पर है? परन्तु जब कोई 
आपत्ति आती है तव ऊपरसे तो चही बात परन्तु अन्तर्धमे बेदन 
बुछ और है ।भद्धाज्ञानमात्रसे कल्याण नहीं, साथमे चरित्र गुशका 
भी विकाश होना चाहिय | हम अन्तरद्रते चाहते हैं, हम ही क्या 
प्रायः अधिकतर प्राणी रगादि ढोपोको नहीं चाहत क्योकि ये 
साक्षात्‌ आइुल्ञता उत्पादक हैं। आइलता ही दुःख है, कौनसा 
मानव है जो दुःखके कारणको इष्ट मानेगा ! किन्तु लाचार हैं, जब 
रागादि होते है और तज्जन्य पीड़ा सहन नहीं कर सकता तव 
उसके मेटनेका उपाय करता है। चह चाहे किसीऊे प्रतिकूल हो चाहे 
अनुकूल हो। जैसे जब पिता पुत्रकों खिलाता है ओर उसके अधरों- 
का, कपोलोका चुम्वन करता है। भले ही वह चुम्वन पुत्रकों अनिष्ट 
हो फिर भी पिता आत्मीय रागादिजन्य पीड़ाकों मेटनके लिये 
चेष्टा करता ही रहता है । यही प्रक्रिया सव॑कपायोंका दूर करनेमे 
देखी जाती है। जब क्रोध कपायका उदय होता है तव पदाथेमि 
अनिष्ट मान उनके नाश होनेका प्रयत्ञ करता है व उन्हें कष्ट देनेकी 
चेष्ठा करता है, उनका अनिष्ट स्वयमेव हो जावे तव आप प्रसन्न 
होता है। अथवा जो उन्हे इष्ट पदार्थ मिले तब आप ,उन इष 
पदार्थेसि वैर्भाव कर शब्ुओकी वृद्धि करता है। एकके शल्रुमे 
आकुलता थी अब उसे शतगुणी हो गई, अतः जो मनुष्य अपना 
कल्याण चाहे उन्हे उचित है कि इन पर पदारथेक्री त्यागे। 
(२५, १६, २७, २८ | १० | ०३ ) 
१२. कोई मी वस्तु अपनी नहीं तव उसे अपनाना कहाँ तक 
सुखकर होगा १ जिनको हुछ उपशम्रभावका उदय हो उन्हें तो 
सबेथा ही पर पदार्थोके साथ सम्पर्क छोड देना चाहिये । यद्यपि 
सम्पके छूटा दी हे, केवल कल्पनामे यह मानता है कि थे मेरे हैं, 
में इनका हूँ? अथवा में यह हूं, यह मै हूँ, थे पहले हमारे थे, हम 
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पहले इनके थे, यह फिर हमारे होंगे, हम इनके फिर होंगे, यह 
मिथ्या विकरप यह जीव निरतर करता रहता है। जवतक अज्ञान 
है यह विकल्प होंता है, अज्ञानके अभावमे यह विकर्प सुतरां 
चला जावेगा | अज्ञानसे जिनकी मति मोहित होगई है वह बद्ध 
अबद्ध पदार्थोकी अपना मानता है, चाहे वह चेतन हो,' चाहे 
अचेतन हों, जिन्होंने निखिल पदार्थोकी जान लिया है उन्होने यही 
बताया है कि जीवका लक्षण उपयोग है, वह पुदूगल द्र्य नही 
हो सकता ! 

(८।११। ५१ ) 


[| [4] 

सकत्पविकृत्प 
१. सर्चैनत्र ही घिकल्प रहते हैं। विकस्पोकी निवृत्ति तो तव 
हो जब अन्तर्ञसे पर पदार्थमे मूच्छो छूटे । कहने और करनेमे 
वढ़ा अन्तर है। अन्तरद्से मूच्छी त्यागना बढ़ा कठिन है । मूच्छा- 
त्याग ही तो त्रत है। त्रत वस्तु भीतरकी है | यो तो सहस्नो ब्रती 

है परन्तु परमाथप्ते विरला ही त्रती होगा। 
(१।७। ४७ ) 
२. चिन्ता क्यों होती हे इसका मूल कारण अन्तरड्की 
जिज्ञासा है। जहाँ जिज्ञासा है वही सद्ठिपयक जिज्ञासा होगी। 
उसकी सिद्धिका उपाय करना पड़ता है। उसके अथे अनेक प्रकारके 
विकह्प होते है और उस विपयकी सिद्धि होनेसे यह प्राणी अनेक 

दुःखोका पात्र होता है। 

(९।७। ४७ ) 
३. मनमे नाना विकत्प होते है। उनकी शान्तिका उपाय 
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केवल कपायोंका उपशसन करना है। कपायोंके दूर करनेका उपाय 
पर पदाथेमि मृच्छीका त्याग ही है। अतः भूच्छोका त्याग ही 
मुख्य काये है | 
(२६ । ८ | ४७) 
४. संसारमे जो हमारी यह बुद्धि है कि अमुक काम हमने 
किया, अमुक व्यक्तिने हमारे प्रभावमें आकर अमुक कार्य किया 
वह धव सोहजन्य कह्पना है। कोई भी किसीके द्वारा छुछ नहीं 
करता। अपने अभिप्रायसे ही करता है। निमित्त अत्य हो जावे 
यह वात दूसरी है, इससे 'हमने यह किया? नहीं हो सकता | मेरी 
तो यह श्रद्धा हो गई है कि कोई जीव किसीका छुछ 
नहीं करता। 
(१०।११। ४७ ) 


५. चित्तमे जो विकस्प आते हैं वह क्यो आते हैं ? इसमे 
जो अन्तरद्ग शक्तिहे वह तो हसारे ज्ञानमे आती नहीं, केवल बाह्य 
निमित्तोंकी हम कल्पना करते हैं और उन्हींके छोड़नेका प्रय् 
करते हैं। परन्तु इनको छोड़नेसे उुद्ध साध्य नहीं। साध्यकी 
सिद्धि तो यथार्थ हेतुसे द्वोती है, गल्पवादपे कुछ नहीं । 

(२९ । २। ४८ ) 

६. वास्तव विकत्पोको आश्रय देनेवाला आत्मा ही तो 
है । यह भी सवा नही। यथपि उपादानकी अपेक्षा तो यही है 
फिर भी कार्यकी उत्पत्तिमे सहकारी कारणोंकी भी आवश्यकता 
रहती है। फिर भी अपने ही मे अपना ोप देखता चाहिये 

(२२। ४। ४८ ) 
, ४. भेनमे जो चिकत्प आते हैं, उनका भूल कारण कपाय 
दे। वही उन विकर्पोंका जनक है| वे विकल्प जो कार्य करते हैं 
पेह इस रुप है अ्थात्‌ उन बिकर्पोंकी उत्पत्ति होनेसे चैन नहीं । 


१६७ संकल्प-विकष्प 


अतः जिन मनुप्योंकों क्यांण करना इ९ है उन्हें विकत्पोके मूल 
कारण पर पदार्थोमे निज॒त्य कस्पनाको दूर करना चाहिये | 
(३।९। ५१ )' 
८. प्रतिदिन सनुष्योंके प्रति मानव जातिके अनेक विचार 
होते हैं। मनुष्य अपनेको बहुत चतुर समझता है और 
निरन्‍्तर अहापोह करता रहता हू कि कव इस संसार बन्धनसे 
छूंटे। संसारमें प्रत्येक जीवको नाना प्रकायी आपत्तियों दबाए 
हुए हैं। मनुष्य जीव सब जीवोमे श्रेष्ठ ह। यदि वह चाहे तो आत्मीय 
चित्तवृत्तिका संकाचकर अपना कल्याण कर सकता है परन्तु यह 
तो जगन्मात्रकी चिन्तामे अपनेको फँसा लेता है (ओर फल उसका 
अत्यन्त कटठुक होता है। अथात्‌ न तो उसका उपकार कर सकता है. 
ओर न अपना ही कल्याण कर सकता है। कोई भी शक्ति संसारमे 
एसी नहीं जो किसीका दु/ख दूर कर सके | प्रायः संसारमे अधिक- 
तर मनुष्य परमेश्वरकी उपासना करे हैं कि हमारे दुःखकों दूर 
कर हमको सुमाग पर लाओ परन्तु फिर भी संसारमे अनेक प्राणी 
ढु)खी ही देखे जाते हैं। सुख दु।ल्ल यह दोनों प्राणियोके विकरप 
हैं। जैसे जो वात अपनेको रुचिकर न हुईं तथा जिस पदार्थका 
संयोग इन हुआ चहीं यह आत्मा दुःखवेदन करने लग जात 
है। और जो कथा आपको इृष्ट हुई अथवा जो पदार्थ इ्ट हुआ 
उसका समागम होने पर सुखका वेदन करने लग जाता है। 
( १३। ३३ | ५१ ) 


सकल आएआभ००७- हा! हवनकाम+तकक. 


श्च्छा 
१. काये करनेमे इच्छा मुख्य कारण होती है। इच्छा ही, 
प्रेरणा करके प्रवृत्ति कराती है। अतः सबसे उत्तम मार्ग तो चही 
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है कि ऐसा अभ्यास करों जो किसी भी विपयकी इच्छा न छोवे। 
इच्छा ही वगतका मूल कारण है। इच्छाके अमावम कोई मी कारये 
नहीं शता | 
(१६।५। ५१ ) 
२. संसारमें प्रत्येक श्राणी उत्कपको चाहता है। आत्माकी 
प्रकृति न तो उत्कपेरूप हे न अपकर्पेरूप है। उच्च नीच ध्यवहार 
कर्मक्ृत है। आत्मा द्रव्य तो धान दर्शन गुणवाला हैं । स्वाभाविक 
रुपसते विचार किया जावे तव आध्मा न तो किसीको देखना चाहता 
हैं ओर न जानना चाहता है। देखने जाननेकी अभिल्षापा संसारी 
जीवके होती है। देखने जाननेकी इच्छा कोई उत्कपेकी नियामक 
नही । देखने जाननेकी इच्छा प्त्यत दुःखका कारण है। जब तक 
हमे जिसे देखनकी इच्छा है वह पदार्थ न देखा जावे हम ढुःखी 
रहते हैं | ठेखनके बाद सुखी दो जाते हैं । विचारों, देखनसे क्या 
मिल गया १ नुछ भी नही मिला, केवल देखनेकी वह इच्छा मिट गई 
जो हु/खकी जननी थी। अतः मेरी समझें यह आता है कि स्व 
विपयाकी इच्छाओको त्यांग देना चाहिये । जिससे दु/खका बीज 
ही मिट जाबे। मुझे तो यह विश्वास है जो बहुब्नानी होते हैं 
उनका कहना है कि मोक्षकी भी इच्छाको त्याग दो । इन इच्छाओंका 
त्याग ही सद दु.खोको दूर करनका उपाय है । आज हम जानाजेन 
करते है, जगतकों सममावेंगे, यह भी उपद्रवकी जड है। बहुझान 
सम्पादनकर विन्न चननकी इच्छा भी दु/ःखकी जड़ है। 
(१४। ६। ५१ ) 
३. शाह्कारोान तपका लक्षण--च्छा निरोध” किया है। 
च्छा दो प्रकारकी है, शुभोपयोगजनिका, अश्ञुभापयोगजनिका ] 
शुभाषयागजनिका जो इच्छा हू ज्ससे पद्न परमेप्ठीके गुणोमे 
अनुराग द्वता है। जथच परो पकार, अनुकस्पा, दानादि विषयक भाव 


१६९९ इच्छा 


होते है। इनमें भी दो तरहके जीव होते हैं। एक तो वे जीव हैं 
कि जिनका मूल अभिप्नाय तो पर पदार्थेसि अणुमात्र भी अनुरागका 
नही परल्तु जन्मान्तरका संस्कार इतना प्रवल है कि उसके सत्त्व- 
कालमें निज स्वरूपको जानते हुए भी इन पर पदार्थोके सहवासको 
छोड़नेमे असमथे है । यद्यपि उनकं हृढ निश्चय यह है कि इन पर 
पदार्थ सिहमारा अणुमात्र भी सम्बन्ध नही और न ये हमारा छुछ भी 
विगाड़ या सुधार करनेमे समर्थ हे परन्तु ऐसा जानकर भी छुठ्ठ 
ऐसी परिस्थिति आ जाती है कि उन्हे छोड़नेमे अशक्य हें। 
जैसे कोई मनुष्य अपने अपराधसे अजीणे कर. मलेरिया ज्वस्से 
पीड़ित हो गया, वैयने उसे छुटकी, नीम, चिरायताका काथ पीनेका 
उपदेश दिया, बह रोगी चिरायता आदि कुक पदार्थेके 
काथको सुखपूबेक पी रहा है. परन्तु चह नहीं चाहता कि मै इस 
क्ाथका पान करें। इसी प्रकार भेदज्ञानी जीव इन विषयोको नही 
भोगना चाहता परन्तु उद्यमें आये जो भाव उनको दूर फरनेफे 
लिये विषयोमे प्रवृत्त होता है । 
(१०।९। ७५१ ) 
४. छुखका कारण हमारी इच्छा है। हम विपयोको भोगना 
चाहते है परन्तु वे कमी भी भोगनेमे नहीं आते क्योकि वे इच्छाके 
अलुकूल हो तव तो शान्ति हो, सो होता नहीं, क्योकि उनका 
परिणमन उनके अधीन है, होना भी चाहिये। रूप, रस, गन्ध, 
स्पशे ये पुदूगलके गुण हैं, इनका परिणमन भिन्न-भिन्न है। ये भिन्न 
इन्द्रियोके द्वारा प्रहणमे आते हैं। हम सबको एक कालमे विपय 
करना चाहते है पर यह सर्वथा असम्भव है। इन्द्रियजन्य ज्ञानमे 
यह सामथ्ये नहीं; क्योक्ति इन्द्रिय प्रतिनियत बिपयको अहण करती 
है। ज्ञान ज्ञेय सम्ब्धसे वे विषय ज्ञानमे ,भासमान होते हैं। 
परमार्थेसे न तो विपय ज्ञानमे जाता है और न ज्ञान विपयमे जाता 
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है। क्षेयके समवधानमें ज्ञानमे ऐसा परिणमन होता है कि हमने जेयको 
जाना और स्वेच्छासे उस श्ेयका नाम कल्पना करते हैं | 
(७। १०१५१ ) 


कद पहकाउ&०००रंच्आ, 


आकुदता 


१, सन्तोपका फल सवेदा मधुर होता है। सन्तोषका अर्थ 
किसी भी विपयमे आकुलताकी जननीको मेटना है। संसार मागे- 
की आछुलता दी दु!खकी जननी नहीं, भोक्ष मार्गमे भी आइुलता 
दुःखकी जननी है। जहाँ दुःख बहों सुखका होना सम्भव नहीं ? 

(१६।४। ४८ ) 

२, आइुलता दी शान्तिकी वाधक है । 

(२।५। ४८ ) 


कमाया पर! पर, 


मूखेता 


१, स्थिर चित्त उसीका हो सकता है जो एक प्रतिज्ञा पर 
स्थिर है। जो जगतको प्रसन्ञ करना चाहता है. वह परम 
ह। आध्माका असन्न करनका जो प्रयत्न करता है ही विवेकी है । 
चह्दी मोज्षमार्गका पान्न है। थो तो जन्म जैनेवाले और मरनेवाते 
पहुत है। 
(१७ ।७। ४७ ) 
९. बहुत कथा करना मूरेता है। 
(४।३१। ४८ ) 


१७१ चिन्ता 


३. धर तो लौकिक यातनाओसे निवृत्ति करानेका कारण 
है। उसे लोकिक कार्योके लिये करना महान्‌ मूखेता है । 
(८।२। ४८ ) 
४. नियम करना एक तरहसे मूढ़ता है। नियमकी अपेक्षा 
काम करना उत्मृष्ट है। कोई भी किसीकों विवशकर अन्य रूप 
परिणमन नहीं करा सकता। मोही जीवोकी प्रकृति रवयं अनाप- 
शनाप प्रवृत्ति करनेकी होती है। 


(१५। ४। ४८ ) 


चिन्ता 


१. शरदी-गस्मी तो शारीरिक रोग है। इनसे उतना कष्ट 
नहीं जो कष्ट मानसिक चिन्ताओसे होता है। मानसिक चिन्ताएँ 
कपायोके कारण होती हैं। खेद है कि हम आत्मीय दु/खसे जितने 
दु/खी नही जितने पराये दु/खसे दु।खी हो जाते हैं । हम संसारकी 
कथा करते हैं होता जाता बुछ नहीं। जिन कार्योकों दम स्वप्न 
में भी नहीं कर सकते उनका सी प्रयत्न करते हैं । 

(११।७। ४७ ) 

२. प्रत्येक भनुष्य यही चाहता है कि जगतका कल्याण हो 

उसके कठृत्वका श्रेय उसे प्राप्त हो। परन्तु जगत तो अनादि 
निधन है। वह तो सदा ऐसा ही रहेगा। जिसको इसके फन्देसे 
वचना हो उसे उचित है कि जगतकी चिन्ता त्यागे, अपनी चिन्ता 
करे, उपाय सरल है । ' 

(२८ | ५। ४८ » 
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३, परकी चिन्ता ही संसारके दुःखोकी खनि है | 


(१७।८। ४८ ) 


समइकारेफे! ऋन्‍्न्‍लरचा+ पर कि जडर, 


मिथ्यात 


१, अनादिकालीन शुरुतम मिथ्यालके सहवाससे हमारी 
बुद्धि भ्रमात्मक हो रही है। उसका फल जो अ्रमन्ञानसे होता है 
वही होता है । चिश्रप्त ज्ञानमें पदारथ विपरीत भासता है। यद्यपि 
पदाये अन्यथा नही हुआ परन्तु हमारे ज्ञानमे अन्यथा भासमान 
होता है। जैसे रबजुमें किसीको सर्प भ्रान्ति हो जावे तव वह मनुष्य 
भयभीत हो वहोँसे एकदम मागता है। यद्यपि रज्जु सपे नहीं हुआ 
परन्तु हमारे ज्ञानमे तो सपे है।जबतक यह ज्ञान न हो--नाव॑ 
सर्प, अमश्ञानात्‌ रो से इति ज्ञानं हि मे यलूव जात॑ तन्मिध्या 
अतः मे दोपबशात्‌ तदू जान॑ जातमू” ऐसी प्रतीति होनेसे हम 
भागनेसे रुक जाते हैं । 

(३० । ९। ५१ ) 

२. सबसे महान्‌ परिप्रह सिध्यादरशीन है, क्योकि मिथ्यात्वके 
उदियमे यह जीव चिपरीत अभिप्राय पोषण करता है। अजीबकों 
जीव मानता है, शरीरमें आत्मबुद्धि करता है। जैसे कामला 
रोगवाला शद्को पीला मानने लगता है। एक चार मुझे; भ्री 
इुण्डलपुरज्ञी चषेत्रपर चातुर्मास करनेका अवसर आया। उस सम्रय 
सुके बड़े वेगसे मलेरिया ज्यर आ गया और पित्त ज्वूर हो गया। 
एक बैदने कह्दा तु सॉटा ( गन्ना ) चूसो, ज्वर शास्त हो जावेगा। 
सैंने गन्ना चूसा कितु चिरायता व नीमसे भी वह बहुत कडुवा 
लगा, मैंने उसे फेक दिया। 


१७३ लोक प्रशंसा 


वाईजीने कहा-बिटा | चूस लो ! 
मैंने उत्तर दिया--कैसे चूसूँ, यह तो चूसा नहीं जाता ? 
यद्यपि सॉटाका रस मीठा था परन्तु मुझे तो रोग था इसलिये 
वह कडुवा लगता था। इसी प्रकार लिनके सिथ्या रोग है उन्हे 
मोज्षमागंका उपदेश देना हितकर नहीं होता क्योकि मोक्षमार्ग- 
में तो प्रथम सम्यग्दशेन है । 
(११। ११। ५१ ) 


न्‍सिलाधामान्‍ममः हकामााममली पकनबमजर, 


सट्गोच 


१. सक्ढोच ही पापकी लड़ है। सड्ढोचके वशीभूत होकर 


मनुष्य उत्तमसे उत्तम कार्यसे पराडमुख हो जाता है। किसीके 
द्वारा अपनी प्रकृतिकों विपरीत करना अच्छा नहीं। 


(२२। ७। ५१ ) 


लोकप्रशंसा 
१, भलुष्यमें सबसे बड़ा अवगुण अपनी ग्रतिष्ठाका है। 
प्रायः अधिकांश मनुष्य अपनी प्रशंसा चाहते है। प्रशंसाके लिये 
पुत्र कलत्रादिका त्याग कर नाता प्रकारके कष्टोको सहन करते 
है। व्रत करे, उपबास करें, एक बार भोजन करे। कहाँ तक कहें 
तिल-तुषमात्र परिमह भी न खज्ले | केवल लोग हमको उत्तम करें 
ऐसी जिनकी अभिलापा है उनका थह वाह्य त्याग इस्प ही है। 


((३०। ४ ४७ ) 
२. लोकेपणा बहुत ही प्रवत्न संसाखद्धेक अनात्मीय भावों 


वर्णी-पाणी १७४ 


की जननी है। वहुत द्वी कम महानुभाव ऐसे होगे जो इसके रहसे 


बचे हो। 
(७। ८ | ४७ ) 
३. केवल लोक प्रशंसासे न जुछ लाभ है और न दोगा। 
स्तुतिबादम हपे मानना पतनका कारण है। 
(१२।९। ४७ ) 


४. लोौकिक प्रशंसा ही आजकल्ल संसार गत॑में तुमको गिरा 
रही है। जिसको लौकिक प्रशंसा रुचिकर है उसे निन्दामे अचह्य 
दुःख होगा, जो निन्‍्दा करेंगे उत्दे यह नियमसे अनिष्ट सम्मेगा 
ओर जो प्रशंसा करेंगे उन्हे इ४ सममेगा। यही इृष्टानिष्ट कल्पना 
आतंध्यानमें कारण होगी। तथा पर द्वव्यकों अपनानेका जो भाव 
है वह रौद्रध्यानमे कारण पड़ता है. अतः कल्याणकी इच्छा है तथ 
सबसे पहिले जिस भावसे यह अपनाये जाते हैं उन्हे त्यागो। 

(१०।५। ५१ ) 

५, जिनसे जो न हो थोड़ा है। परमा्ेसे जगतमे कोई भी 
किसीका उपकार ओर अलुपकार नहीं करता। हमारे विपयमे हम 
स्वयं कल्पना कर सुख और दु/ःख, यश अथवा अपयश, निन्‍्दा 
था प्रशंसा मान लेते हैं। कोई छुछ कहे यदि हम उसको शेय न 
वनावे कुछ भी करपना नहीं हो सकती। प्रथम तो हम स्वय॑ 
उसको श्रवण करनेकी अमिलाषा करते हैं। उसके अन्दर यह 
लिप्सा वैठी है कि छुछ्य हमारी प्रशंसा ही तो होगी। यही पाप 
हमारेको प्रेरणा करता है। कद्दो भाई। क्‍या अमुक व्यक्तिने क्या 
कहा ९ यदि प्रशंसा वाचक शब्द श्रवणमे आये तव तो हपैमे 
ससककी तरह फूल गये, यदि निन्‍्दा बाचक शब्द श्रषणमे आये 
तव हृदय फट गया । ससककी तरह पचक गया। भीतर जलन 
पैदा हो गई। संक्रेश परिणामोंकी प्रचुरतासे पाप प्रकृतियोका वन्ध 


१७५ लोकप्रशंसा 


होने लगा। इससे यह सिद्ध,होता है कि इन पाप अक्नतियोके 
बन्धमे कारण कौन हुआ ! हम स्वयं हुए। इतना ही न हुआ 
हमारा अमिप्राय भी मिश्या हुआ किन्तु जिसके द्वारा वे 
परिणाम कराए गये हमने उसे संक्रेशका मूल कारण जाना। यह 
अज्ञानता जो न करे अतप है। अनादि कालसे हमारी यही पद्धति 
वन गई है कि हम पुण्य पापके कारण अन्य ही को मानते है। 
और जबतक यह मान्यता रहेगी तवतक संसारसे मुक्त होना 
असम्भव है। 
(८।६।५१ ) 
६. शान्तिका मार्ग इस लोकेपणासे परे है। लोक प्रतिष्ठाके 
अर्थ त्याग ब्रत संयमादिका अजेन करना घूलके अथे रतको चूर्ण 
करनेके समान है । पंचेन्द्रियके विषयोकों सुखके अथे सेवन करना 
लीवनके लिये विष भक्षण करना है। जगतके मनुष्य आत्मीय 
स्वार्थके लिये ही कोई काये करते हैं। यह कोई निन्‍्दाकी वात 
नहीं। सामान्य मनुष्योंकी कथा तो छोड़ो किन्तु जो विद्वान हैं 
वह भी जो कार्य करते हैं. आत्मप्रतिष्ठाके लिये ही करते हैं। यदि 
वह व्याख्यान देते हैं. तव यही भाव उनके हृदयमे रहता हे कि 
हमारे व्याख्यानकी प्रशंसा हो। अर्थात्‌ लोग कह्दे कि महाराज ! 
आप धन्य हैं, हमने तो ऐसा व्याख्यान नहीं सुना जैसा श्रीमुखसे 
निर्गेत हुआ। हम लोगोका सोभाग्य था जो आप जैसे सप्युरुपो 
द्वारा हमारा प्राम पवित्र हुआ । भाम ही नहीं आज हम लोगोके 
गृह आपके चरणस्पशेसे पवित्र हो गये। महान्‌ पुण्यका उदय 
होता है तभी आप जैसे महात्माओका मिलाप होता है। इत्यादि 
बाक्योकों सुनकर व्याख्याता महोदय हृदयमें प्रसन्न हो जाते है। 
ऊपरसे कहते है वन्धुवर ! हम तो छुछ नहीं जानते। यह आपकी 
गुणज्ञता है जो अल्प योग्यताको महाव्‌ मानते हैं। पानीका 


दर्णोंचागी पद 


स्ूभाव ऐसा होता है जो उसमे एक पिन्दु मल डालनेसे सम्पूर्ण 
बल ऊपरसे मलहूप दीखता है। ऐसे द्वी आप लोगोंका हृदय 
है, वक्ताओता दोनो प्रसन्न हैं। इसका कारण चदि देखोंगे तो 
दोनोकी इच्छाएं पूर्ण होगई यही प्रसन्नताका हेतु है। 

(२४४ । ५१ ) 
७, वर्तमानमे सभी मनुष्य लोक प्रशंसाके लोभो हो रहे 
। वर्म भी करते हैं परन्तु प्रयोषन केबल लौकिक प्रतिष्ठाका 


श् 


स्ता ह। 


न? 


श्र 


(१६।७। ५१ ) 

मेरा यह अनुभव है कि अशंसासे आदमीक्री गुरुता 

लघुनाम परिणन हो जाती ह। जहाँ प्रशंसा हुई आदमी उसे 

मुनकर प्रसन्न होता ह ओर जहों निन्‍्द्रा हुई वहीं दुःख दोता है। 

प्रशंसा ओर निन्‍्दा दोनों ही विह्वत रूप हैँ, इन्हे निल्‍्न मानता ही 

भव भ्रम ह, इस भ्रमका फल्न संसार है। संसार ही दुःखंमय है। 

(९।११। ५१ ) 

६. यदि आज हम लोग प्रशसाको त्याग देवें तो अनायास 

ही सुखी हो सस्ते <। परन्तु लोकेपणाके प्रभावमे हैं। यही हमारे 
वल्थाणम बाधक है | 

(२७ | ११। ५१ ) 





9० 


भोजन 


अनुमान तल्वाक लिय आगममे भोजनम अनुमति 


(<।3] ४७ ) 


१७७ , भोजन 


२, भोजन करानेवालोंमे सबते महान दोष यह है कि 
मर्योदासे अधिक खिलानेकी चेट्ा करते हैं। यदि खंनेवालेको:' 
रसना वशामे न हो तब अनथे हो जावे। परन्तु यह पद्मम काल 
है। जैसे ही खानेवाले वैसे ही परोसनेवाले। 'पुद्ठीदेवी फुट पुजारी 7? 
संयमका पालना कठिन बात है, जिनका संसार तट अल्प है वही 
इसके पात्र हो सकते हैं। 

(१०।७। ४७; 

३. जो भोजन कराता है वह पात्रबुद्धिसे ही कराता है, 

उसके परिणाम निर्मल रहते हैं। वह यही जानकर दान देता है कि 

सै पात्रको भोजन करा रहा हूँ। उसके कोई विकल्प अन्यथा 

नहीं। अतः वह पुण्यमागी अबहय होता है। 

ह (४।८। ४७ 9 

४. भोजनकी लालसा जिसने त्याग दी वह बहुत ही अल्प 
कालमे शरीर और आजा दोनोको नीरोग वना सकता है। 

- है ( १३।८ | ४७ ) 

५, संसास्मे यदि बैरकों मिटाना हे तव पररुपर भोजनका 
व्यवहार रखो । यही बेर मिटानेका सबसे उत्तम साधन है। 
ह (१८। ८ । ४७ ) 
६. भोजनमे यदि विजयी होना चाहे तव रसनेन्द्रिय पर 
विज्ञय प्राप्त करे। दाताऊे द्वारा यह काये नहीं हो सकता। इस 
कार्यमे पान्रको उचित है कि अपनी कषाय पर विजय प्राप्त करे। 
द्वाता तो अपने ,परिणामोके अनुकूल भोजनकी तयारी करेगा 
पात्रको अपनी इच्छा रोकनी चाहिये । 
| (२०,)-१० ॥ ४७.) 


के भोजमसे कभी भी दैप्ति नहीं होती। आहार संज्ञा 
श्र 
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अनादिकालसे लगी है। मिर्तर नवीनता चाहता है। कोई 
युदुगल नहीं चचा जो अनन्तवार भोगनेम न आया हो (९ 
(३० $97व ४७ ) 
८, भोजन करानेमें प्रायः प्रत्येक की रुचि रहती है। यदि 
पात्र उत्तम हो तो दाताको महान पुण्यवन्धका कारण होता हैं। 
"पात्रकी विशेषतासे परिणामोंमे अधिक निर्मेलता होती हैं और यही 
विशेषता विशेष पुण्यका कारण होती है । 
(३० | ११ | ४७ ) 
६. भोजनकी गृठ्ता ही स्पशेनन्द्रियवन अधःपातका कारण 
है। चाहे मानो. चाहे न मानो, अप्रि सम्दन्ध दाह करेगा ! 
(८३3।४८ ) 
१०, जो भाजन उत्तम दो परन्तु पढके विरुद्ध हे तो वह 
आमाम मृद्धता उत्पन्न करता है, और गरद्धता ही चारित्रकी 
घातक है | 
(१२।३। ४८ ) 
११, यद्यपि मिक्षाभोजन असृत है परन्तु विषभोजी जीवबों 
'डटकी तरह मिष्ट इनु नहीं रुचता! अनादिसे परमें आत्मबुद्धि- 
वालोंको यह नहीं रचता | 
(१४।३। ४८ ) 
१२. मिक्तामोजनकों शात्रमे अमृत कहा है, यह प्रायः आज 
अजुभवमें आया। धन्य हैं उत्तम जीवोको जो यह अमृतमोजन 
"करे हैं। 
( 3८, २३ | ३। ४८ ) 
१३. मोजनकी अकिया वही ह जो थी। नतों दाताकी 
चुद्धि मागपर हे और न पात्रकी | विशेष दोष पात्का है। यदि 
पात्र चाहे तो सब रस होनेपर भी नीरस भोजन कर सकता है | 


हक 


१७५९ साॉँजने 


अस्तरक्ञपे कषायविजयी होना चाहिये। कपाय दुःखकर हे, एतार 
चता कषाय छूट गई सो नही। । 
25: (३३। ४। ४८ ) 
१४, आजकल साधुओके भोजनकी प्रक्रिया नि्नेल नहीं। 
इसका यह अथ नहीं कि भोजनमे अशुद्धि रहती है या देयद्रव्य 
पात्रकी प्रकृतिके अनुकूल नहीं | तथा भोजनमें ऐसे पदाथ बनाते हैं 
जो पात्रकों लाशचके कारण बन जावें। अनादिकालसे भोजनकी 
सेज्ञा है। इसका त्याग होता सरल नहीं | 
है (४।९। ४८ ) 
१५, त्यागीको वह भोजन मिलना चाहिये जो उसके ज्ञानादि 
गुणोका साधक हो अथात्‌ मोजन सादा होना चाहिये । , 


(५।९। ४८ ) 

१६. भोजन वह सुखद होता है जो पक हो, आलस्य न 
लावे, उद॒राप्ति जिससे शान्त न हो जावे। जो विकृत भोजन करने- 
वाले होते हैं वे मोही रागी हेषी होते हैं | प्रथम तो भोजन पर है, 
उसे निज मानना ही तो मोह है। मोहवश उसके स्थादसे राग होना 
स्वाभाविक है। यदि प्रवृत्तिसे अनुकूल हुआ तब अनायास राग 
हो जाता है। जो प्रकृतिके अनुकूल भोजन बनाता है उसमे अना- 
यास मोह और राग होता है । तथा यदि प्रकृति विरुद्ध भोजन 
सिला तब उस 'वनानेवालेमे अनायास राग नहीं रहता। अन्य 
कथा छोड़ो उस भोजनको पोंक देते हैं । अतः जो मनुष्य प्राकृतिक 
भोजन करते हैं उनकी परिणति विक्कत नहीं होती। समयपर जो 
मिल गया उसीसे सन्तोष कर लेते हें। परन्तु यह उन्ही भहातु- 
भावोसते बनता है जिन्होंने वस्तुका यथार्थस्व्रूप समझा है | वास्त- 
मे यदि वस्तु स्वरूप समममे आ जावे तव अनायास आत्माका 
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सुधार हो सकता है। अवादिसे उसे न जाव हमारी ढुईेशा हो 


रही है। 
(६।८। ५१ 2» 
१७, वह भोजन ही भिछुकको श्रमृत है जो उसके निमित्तसे 
न बनाया जावे । ह 
१८. जो गृहस्थ शुद्ध भोजन करनेवाला है, अष्रमूल गुणका 
पालन करताह, पन्नोटुम्चर और मथ, मास, मधुका भक्षण नहीं करता 
तथा जिसकी भद्धा पद्न परमेष्टीम है, विना छना पानी नहीं पीता, 
जीवदयाका पालन करता है, वही भोजन देनेका पात्र है। जो 
लेनेवाला है वह उत्तम, मध्यम, जधन्यके भेदसे तीन प्रकारका है । 
उत्तम पात्र तो दिगस्वर है, जिनके बाह्य और आस्यन्तर परिम्ह 
नही है। मध्यम पात्र एकादश प्रतिमाओमे अन्यतम पतिमावाले 
हैं। उनके भी तीन भेद हैं । उत्तम तो दशम और एकादश प्रतिमा- 
धारी हैं । इन्दे उत्कट श्रावक कहते है । मध्यम सप्तमग्रतिमासे लेकर 
नवम प्रतिमावाले है। और प्रथम प्रतिमासे लेकर छुद्द प्रत्तिमा 
तक जधन्य कहलाते हें। इनमेंपे जिनके कोई अतिमा नहीं 
किन्तु जैनध्मकी दृ़ृतस श्रद्धा हे उन्हे जघन्य पात्र कहते हैं किन्तु 
अष्टमुलगुणका नियमसे पालन होना आवश्यक है| यदि अषमूलगुण 
से रिक्त हैं तब्र वे जैनधर्मकी श्रुति भी श्रवण नही कर सकते। 
यह नियम उन्हीके लिये है जो छुलक्रमसे जैनधर्म माननेवाले छुटु- 
स्वमे पेदा हुए हैं । 
(५। १० । ५१ ) 


पराधीनता 


१. पमकाल ही संसारकी जनती हैं। अनादिकालसे हमने 
पर पदाधम आत्मीय बुद्धिके द्वात अपने स्वरुपकी अवहेलना की 


१८१ दुख 


और पोद्गलिक पदार्थके व्यामोहमें उन्मत्तकी तरह इतस्ततः 
भ्रमण कर रहे हैं। जो नित्र ज्ञान है, जिसके द्वारा जगतकों जानते 
हैं उसकी उत्पत्ति पर द्वारा मानते है। 
(३।१। ४७ ) 
२, अनादिसे इन प्राणियोन आध्मतत्तत नहीं समका ओर ने 
सममनेकी चेष्टा ही करते हैं। यों ही आते हैं और यो ही संसारमे 
जाते है। संसारके वन्धनसे मुक्त होना कठिन वात है । वे ही पाए 
हो सकते हैं जो पराये दास नहीं वनते | हम लोग परकी ममतासे 
ही घृम रहे है | 
. (२।१२। ४७७ ) 
३. ऐसा प्रयत्ञ करो कि परका अवलम्बन छूट जावे। परके 
अवलम्वनसे ही स्वाधीनताका अभाव होता है। 
(२।८।५१ ) 


४, यदि आरात्माको संसार्मे रखनेवाली कोई शक्ति है तो 
वह पराधीनता ही है ओर कल्याण करनेबाली कोई शक्ति है तो 
वह स्वाधीनता ही है। पराधीनताका मुख्य पाठ सिखानेबाले हैं 
नैयायिक और स्वाधीनताका पाठ सिखानेवाले हैं जैनभ्रमण। इन 
दोनोमे जो पराधीन है बह सबेदा अकिद्वित्कर है, क्योंकि वह 
स्वयं तो छुछ कर ही नहीं सकता । 

(२।८।५१ ) 


५, यदि आत्माकी उन्नति इष्ट है तो पराधीनता त्यागो | जो 
पराधीनताके उपासक हैं वे कदापि आत्मशान्ति नहीं पाते | 
५(११। १० । ५१ ) 


द्स 
१. किसीका अपराध नहीं, अपनी निर्वत्ता ही आत्माको 
दु/खकी जननी है (९।५। ४८ ) 


वर्णी-वाणी 44९. 


चित्तवृत्तिमे व्यम्रता मत आनेदो | व्यप्रता ही दुःखका मूल है| 
(१७ १० ४८ ) 
२. संसात्के मनुष्योकी प्रवृत्ति स्वेच्छालुसार होती है भोर 
वे अन्यको अपने रूप परिणमाया चाहते है परन्तु जब वे परिणमते 
नहीं तब महादुःखके पात्र होते ६ैं। इसलिये यदि यह मानना 
छोड़ देवें कि पदार्थेक्रा परिणमन अपने अशुकल होता है 
तो दुःखकी कोई बात नहीं। 
(१७ | ११ | ४८ ) 
३. बहुत बोलना दु।खका मूल कारण है । 
(२७ | १२। ४८ ) 
४. प्रथम तो आपसे भिन्न पदार्थामें जो निजरत्यकी कल्पना 
हैं वही मिथ्या कह्पना दुःखका मूल है; क्योकि जिसे हमने अपना 
मान लिया उसका परिणमन उसके अधीन है, हमारा परिणमन 
हमारे अधीन है। हम दोनो परिणमनोको एक रूप वनाना चाहते 
हैं यही महान दु।खका कारण है। यदि दु/खसे छूटना चाहते हो 
तब पर पदार्थसे सम्बन्ध छोड़ दो। यही सब दुःखोसे छूटनेका 
उपाय है। दुःखका मूल कारण अपनी अज्ञानता है, अज्ञानताका 
निरास जिसने किया वही मानव है। 
(२१५। ९ ५१ ) 
५, संसार दुःखमय है। दुःखका मूल कारण आहुलता है । 
झ्ाहुलताका उत्पादक मोह कर्म है। मोह कमेके उद्यसे मिध्यात्व 
और रागादिक उस्तन्न होते हैं। जबतक उनके काये नहीं होते तव 
तक आत्मामे शान्ति नहीं दोती। काये होनेके अनम्तर सुत्तरां 
शान्ति हो जाती है। जैसे जब क्रोध कपायक्ी उत्पत्ति होती है त्व 
अन्यको अनिष्ट माननेका विचार होता है। उसके अनिष्ट होनेसे 
यद्यपि बसे कुछ नहीं मिलता परन्तु दुःख देनेवाली कपाय है अतः 


[०] 


१८ डर ह्सा 


कपायका असाव ही सुखका मूल काएण है। अतः जिन्हे दुःखसे 
बचना हो वे कषायको त्यागें । 
(१६। ११। ५१ ) 


' अलकमकमनााक कृमनालकम्मम, 


तृष्णा 

१. तृष्णानदी इतनी भयद्वर और गहरी हे कि संसारकी' 
सारी सम्पदा भी इसके एक कोण तकको नहीं भर सकती। अतः 
समभावसे ही उसकी पूर्ति हो सकती है। हम चाहते हैं कि संसारके 
समस्त पदाथे हमारे उपयोगमें आवें, सम्पूणे ज्ञान हमे हो जावे, 
किन्तु यह विचार नहीं करते कि करपना करों यदि सभी पदाथे 
तुम्हारे उपभोगके लिए तुम्हे प्राप्त हो गये परन्तु उनका उपभोग एक 
कालमे तो नहीं कर सकते। एक रूपपर ही विचार करो, सब रूप- 
वान तुम्हारे समक्ष है परन्तु तुम एक कालमे एकद्दीका तो उपभोग 
करोगे फिर भी दूसरेके देखनेकी अभिलापा बनी ही रहेगी | कमी 
सब रूपोंका देखना एक कालमे नहीं हो सकता । इसी प्रकार सब 
इन्द्रियोफी व्यवस्था जानो | ज्ञानकी भी यद्दी वात है। अतः यदि 
शान्तभावको चाहते हो त्व यह अशान्तिके कारण त्याग दो। 


आत्माका जो परिणमन है बह आत्म! तक ही रहने दो । 
्- (१५। ११। ५३ » 


हिसा 
१, अहिंसाका अथे हे--हिसाका अभाव जहॉपर होता है 
बह्दी पर अ्दिसा होती है। भ्रमत्तयोमात्‌ प्राणव्यपरोपण हिंसा | 
बाह्य प्राणदश हैं, पॉच इन्द्रिय--स्पशेन, रसना,ग्राण, चक्ु और शोत्र, 
तीनवल--मनोबल, वचनबल और कायवल, आयु और स्वांसो- 
उ्छुघास। कषायके वशीभूत होकर जहाँ इन प्राणोका घात हो जाता 
है बहीपर हिसा होती है। परकी हिसा होनेपर यदि प्रमत्त योग 
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घहीं तव हिंसा नहीं होती। दिंसामे मूल कारण प्रमत्तयोग है। 
जहॉँपर यह है वहाँ पर अन्यका घात भल दी न हो आत्मीय जान 
दर्शन-सुख-चीर्यका घात तो होता ही है अतः प्रा्णोका घात ही 
हिसा है । ( १९, ३० | ८। ४८ ) 
२ दो प्रकारके काये है एक झुभ, दूसरा अशुभ । इसका 
विस्तार ही सब कार्य कलाप है। छुछ्ड काये लोकके उपकारक ओर 
बुद्ध अंनुपकारक होते हैं । जैसे दिंसा, कूठ, चोरी, मेथुन, परिषरह थे 
ऊाये लोकमें अपनेको आर परको कष्ट देनेवाले हें। हिसासे पर 
जीवझा ही घात नहीं होता , अपना भी धांत होता है। यहाँ तक 
कि ह्िसकके द्वारा किसी परके बातके अभावम आपका ही घात 
हो जाता है। हिसा वह पाप है जिसने जगतको त्राहि त्राहिसे व्याप्त 
कर खखा है। हिंसाका मूल कारण कपाय है-- 
“यत्खलु कषाययोगात्‌ प्राणानां दृव्यमावरुपाणां । 
व्यपरोपणस्य करण सुनिश्चिता भवति हिंसा ॥! 
सभी असत्यादि पाप दिसामय है-- 


“आत्मपरिणामहिंसनहेतुलात्‌ स्वसेव हिसेतत । 


अनृतवचनादि केघलप्र॒दाहत॑ शिष्यवोधाय ॥” 
आत्माके परिणामोका जहाँ घात हे वहीं हिंसा है। असत्यादि 
पापोंसे आत्मपरिणामका घात ही तो होता है। अतः असत््यादि 
जितने पाप हैं सभी हिंसा हैं। शिष्योको चोध करानेके लिए यह 
भी हिंसा हैं. यह बताया है। परमार्थसे यही पाप हैं। परमायसे 
ऑंत्मामें जो भोद राग हप झोते हैं यही हिंसा है। रागादिक परि- 

णर्मोका नहोनाही अहिंसा है।. के 
| (१७१५। ५३ ) 


ब्ड्रं००्ड्न 





खतनताके मप्रभातमें 


संसारकी दशा इस समय भय/९ है। भारतवर्षमे भनुष्योमे 
पर सहानुभूति नहीं इसीपे ।१९शी लोग यहाँ आकर अपनी 
पता जमा लेते है और इसके अश्थ बनाकर अपया स्वराज्य 
जमाते है। अतः परस्परमें सहातुभ[ति रफ्खो, किसीसे मी वैर 
भाषत्ा ने खब्बो, शत्रुकों मित्र मानो, यदि वह कर है तब एन 
पेनानका प्रयत्न करो । 
(२४।७। ४) 
२, आज रातज्रिफे १२ बजे बाद भारतकों स्वतन्त्र सता 
| समय परिवतेनशील है । जिनके राज्यमे सूर्य अस्त नही 
रीता था वे ही भारतको राज्य सम्रपित कर रहे है। संसारमे 
चित तो यह है कि मनुष्यको निरन्तर ऐसे कार्योको करना चाहिये 
आणी मात्रकों कष्ट न पहुचे। जीवन तथा लक्ष्मी क्ण-भहुर 
हैं, जाने कृद इसकी अवधि आ जावे। अतः जिस नीतिसे 
जयोगकी शुद्धता हो वही नीति उत्तम है। 
(१४। ८। ४७ ) 
३. आज़ भारतवर्षके प्राणियोको पूर्ण स्वराज्य मिला। 
( ) किलेके अन्दर उसका उत्सव था | २०,००० बीस हजार 
नेता होगी । सबके हृदयमे उल्लास था, भहिलावर्ग बढ़ा प्रसन्न 
गे हर एक मनुष्य स्री, बालक, बालिकाओके मुख पर प्रसन्नताकी 
| मेजकती थी । प्रबन्ध सराहनीय था। यह सब हुआ परल्तु 
आपत्ति कालसे परस्पर सहानुभूति द्वी उत्तम होगी। 


(१५१८ । ४५ ) 
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४, स्वरा तासपे प्रतेक व्यक्ति स्वतन्त्रताका पेमी है। 
स्वतन्त्रताकी उ्पत्ति निर्मेश परिणामोसे होती है। चाहे लोकिक 
हो, चाहे पारमार्थिक हो, मारकाटको स्वतन्त्रता स्थायिनी नहीं | 

(१७ | ८ | ४५ ) 

५. यह जमाना बहुत ही सहृग्मय है। लाखों निसराधी 
मनुष्योंकी हिसा निर्मभताके साथ हो रही है। स्वराज्यते आशा 
थी कि शान्ति रहेगी परल्तु हुआ इसके विपरीत ही-सारा 
संसार अशान्तिमय हो रहा है। इसका मूल कारण तो निददियता 
ही है तथा हमको जो गिश्षा दी जाती ६ उसमे आत्मतत्तकी 
सिद्धिका कोई पाठ नहीं पढ़ाया जाता। केबल--खाओ, पीशो, 
सुखसे रहो! यही सिख्वाग्रा जाता है) 

(२७। ८ । ४७ ) 

६. संसारमे इस समय अशान्तिका साम्राज्य है। भारतके 
दो विभाग हो गये, एकक्ा नाम हिन्दुस्तान ओर दूसरेका पाकि- 
स्तान। हिन्दुस्तानमे कांमेसका राज्य और पाकिस्तानमे मुसंत- 
मानोका राज्य। पाकिस्तानमें रनेवाले हिल्दू, सिक्ख तथा जैन 
महान सहूटमें हैं। लाखोंकी निर्मम दृत्या हो रही है. वैदिक मन्दिर, 
गुरुद्वारा तथा जैन मन्दिरोंकों ध्वंश कर दिया है। मृतियोकी तोड़- 
फीड दिया है। सहस्तोकी संख्यामे जो शास्र थे उनको भस्मसात्‌ 
कर दिया है। कोई सुननेवाला नहीं। जो गवर्नर जनरल हैं वे 
ऐसा वक्तत्य नहीं निकालते जिससे प्राणियोकी रक्षा हो। यह सव 
अनथे परिम्रह पिशाचसे पीढ़ित मनुष्यों द्वारा हो रहा है। 
चतालतार पूर्षफ धर्म परिवतेन कराते हैं, सानवंगणोक्ो, उनके 
वालकोकी कत्ल करनेमें स्थमात्र भी निदेगी जीवोकी दया नहीं 

आती। अहिंसाकी महिमा अपरम्पार हैं परन्तु उसके पालनेका 
यात्र होना चाहिये। इस समय न तो वे ऋषि हैं, न वे मुनि हैं जो 


१८७ स्वतन्त्राके सुप्रभातसें 


अपने चमत्कारके द्वारा छुद्ध करते। एक गॉधीजी हैं, उनका 
अशिप्राय साधारण मलुष्योकी अपेत्ता बहुत अच्छा है. परन्तु ऐसी 
बेर जातिके साथ भारतका सम्बन्ध हे कि एक पक्चवाले तो 
गॉधीजी को देवता मानते हैं परन्तु दूसरे' पक्षवाले उनके भावोंका 
विशेष आदर नहीं करते, अन्यथा शान्ति होना असम्भब न था। 
पहले नोआखाहीमें निरपराध लाखों हिन्दू धर्मवालोंकी सम्पत्ति 
ली, स्री वगेका सतीत्त अपहरण किया, जब विहारमे उसका 
प्रतिकार हुआ तब इस पच्षुके नेताओंने उनको दबा दिया। विचारे 
हिन्दू दयावाले थे मान गए। फल यह हुआ कि पश्चावमे उससे 
सहर्नगुणा नुकझ्नान हिन्दू धर्मवालोका हो गया और ऐसी 
विशेष वात हो गई कि कोई उपाय शीज्र रक्षाका नहीं। 

७, संसारमे इस समय भयदडर उपद्रव हैं, पल्ञावमे भनुष्यो- 
का निर्मम संह्यार हो रद्द है, अराजकता हो रही है। अराजकताके 
कारण जो पुरुष इसे दमन न करेगा वह विपत्तिमे आ जावेगा । 
अतः सवको उचित है कि राष्ट्रकी रक्षा करनेमें अपनी शक्ति _ 
लगा देवें। 

(३, ४, ५, ६, ९। ९ | ४७ ) 

८. आज परम दयाछु महात्मा गॉवीजी का ५ वजे दिनको 
अन्त हो गया। 

(३०।१। ४८ ) 

६. संसारकी दशा अत्यन्त सोचनीय है जो मलुध्य सबका 
उपकारी एवं कल्याणका कर्ता हो उसको भी कतिपय व्यक्ति शत्रु 
मानते हैं । 

(३१ । १। ४८ ) 
१०, भारतकी महान आशा लिसे प्रत्येकके प्रति दया थी 
शुक्रबारके ५ बजे एक मलुष्य द्वार जो अप्यन्त विवेकदन्य था 
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बन्दूकसते परलोक सिधार गया। संसार कयायका पुञ्ञ है, ऐसे 
ऐसे मनुध्योका निवास है जिनकी निरयता वचनातीत है । 
(१।३। ०८ ) 
११. आज गॉधीजी के शवकी भस्मकों श्री जबादरलालजी 
नेहरुने उठाया प्रायः सव स्थानोमे उनकी भस्म प्रवाहित की हुई । 
भारतवर्ष ही क्या संसार भरकी शान्ति चाहनेवाला महापुरुष था। 
(२।३। ४८ ) 


देशका दुर्भाग्य 


१, भारतठप परोपकारी ऋषि आदि भहापुरुषोका जितना 
उत्तम ठेश था आज उतना ही अपनी गुणगरिमास्ते गिर गया 
हूं। पश्चिम देशकी सम्यतासे केवल विपय पोपक कार्योंकी भारतने 
इस समय अपनाया है। जहाँ प्रथमावस्थामे मद्य, मांस, भघुका 
त्याग कराया जाता था बहोँ अब तीनों अनुरूप माने जाकर इनके 
बिना यृहस्थाका निवाह नहीं दोता | वालकोंको ऑपधिम मद्यपान 
करनी चेष्टा की जाती है। थोड़े दिन पहिले कोई साचुन आदिका 
स्पश नहीं करता था, आज उसके बिना स्त्रियोका निर्वाह नहीं 
होता। सब्र असंगत कार्य हो रहे हैं। अंग्रेजोमे जो गुण थे 
जन भारतन नहीं अपनाया | वे समयका दुरुपयोग नहीं करते थे, 
जिमरी जो वचन देते थे उसका निर्वाह करते थे। उन्होंने भारत- 
व९री महिलाओसे सम्बन्ध नहीं किया प्राचीन चस्तुओंकी रक्षा 
की, विद्या प्रेमी थे, स्वच्छता रखते थे इत्यादि | 


मुसतमानोंम भी चहुतसे गुण हैं। जैसे एक बादशाह भी 
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अपनी जातिके अदना आदमीके साथ भोज़तादि करनेमे संकोच 
नहीं करता | यदि किसीके पास एक रोटी हो और१०मुसलमान भा 
जायें तब वह एक एक टुकड़ा खाकर सन्तोप कर लेंगे। नमाजके 
समय कही हो बहापर नमाज़ पढ़ लेग। परस्परमे मैत्री भावना 
खखंगे। यही कारण है कि जो भारतवपम उनकी संख्या 3 हो 
गई। चह अपनाना जानते हैं। यदि उनमे मासादिक खानेका 
व्यवहार और गाय भसोकी मारनेका व्यापार न होता हो उनकी 
गणना सम्य मनुप्योम हाती। अतः हम लोगोको इतर जातियोफे 
सदगुणोका अमुकरण करना चाहिये । उनके विशेष शणोका आदर 
करना चाहिये और अवगुणोका त्यागना। चाहिये | 
(३, ४। ७। ५१ ) 
२. सदूगृहस्थका सबसे पहला लक्षण '्यायोपात्तथनः 
अथोत्‌ न्याय पूर्वक धतका अजन करे | न्यायका निर्वेचन क्या है 
सव कोई जानता हू कि जिस द्रव्योपाजेनमे प्रमत्तयोग है यह धन 
कदापि न्यायानुकूल नहीं होता । सिद्धान्त तो यह है कि जितने 
द्रव्य संसारम हैं. उनमें परिगहका व्यवहार रूपी पुद्‌गल द्रव्यमे 
होता है। आकाशादि अमूत्त द्रव्य है, निर्विकारी हे, सबके साथ 
उनका सम्बन्ध एक सदृश है। रूपी पुद्गलमे विक्ृति है। उसका 
परिणमन नाना अकार है। उसको पश्चेन्द्रिय विषय करता है। 
साम्ान्यतया सबके उपभोगमे वह आता है। कोई न कोई उसका 
अनुचित उपयोग करते हैं । सभी मनुष्य चाहतेहें कि हमको ये 
भोजन मिले । इसके अथे नाना प्रकारके यत् करते है। भनुष्यके 
भोजनके लिए--आठा ॥॥, दूध ॥॥, थी |-, शाकर त्तथा लकड़ी 
आदि कुत् मिलाकर १०) से यथेष्ट निर्वाह हो सकता है, परन्तु 
जिसके पास पैसा है वह ५) में भी हम नही होता । ५) तो 
सद्यपात़मे ही व्यग्र कर देता है। . इसके लिए बढ़े बढ़े अन्याग्रते 
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धनमाजन करता है घूस लेता है. डाका बालता हे, १०) का घोती 
जोड़ा ३०) में वेचकर भी सन्तोष नहीं करता | 
(२४।७। ५१ ) 


न्‍समरथपमलमा. इतलां्कप "ासकाररवन-, 


धर्मके नामपर ! 


१. लुतसर (जबलपुर) माममे ३-४ घर चिनेकाबाल 
जैनियोके हैं। गरीब हैं । दर्शन करनेसे मी लोग उन्हें रोकते हैं। 


(२६।१।४७ ) 
आजकल न्यायकां गला घोंटकर धर्मझे काय कराये 


(१३। ३ । ४७ ) 
३ मन्दिसत्रीमे प्रवचनमें ज्ह्मण जत्रिय स्वणेकार आदि सभी 
आये । जैन बर्मेकी रुचि हुई परन्तु लोगोंका विशाल हृदय नहीं 
परका अपनाते नहीं, घमको पेदुक सम्पत्ति मान बैठे हैं। 
(१०।३। ४७ ) 
४. मन्दिरोमे अनाप सनाप द्रव्य पड़ा ह ओर किसके उप- 
यागमे नहीं आता। देव नो चीतराग है। वे ज्गतको यही उपदेश 
दे गये कि यदि कल्याण करना है ता हमारा साय अद्वीकार करो। 
(४।७।| ४७ ) 
५. बहुतसे महानुभाव मुझसे यह प्र करते हैं कि आपकी 
दस्साआऊ पूजा करनके विषयमें क्या सन्मति है ? तथा हरिजनोंके 
मन्दिर प्रवेशमें क्या सम्मति है ९ में चरणानुयोगका आगम तो 
जानता नहीं परन्तु जब आगममें उनकी पद्नम गुणस्थान लिखा है 
उसके अनुसार दे स्वय॑ वहाँ तक पहुंच सकते हैं । ब्रतोंकी देव पूजा 


१९६ ' घर्मके नामपर 


स्वयं आ गयी । अतः मेरी सम्मति तो उनके पक्तमें हैं । रही यह 
चात कि आप लोग माने या न सानें यह अन्य वात है । ,., 
कर यो (४, ५। ३ । ४८ ) 
६. गोपाचल पवेत [ लर्करनवालियर ] के घीच अनेक जैन 
मूर्तियाँ पत्थरोमे बनाई गई हैं । बहुत ही सुन्दर और चित्ताक्षक 
हैं। परन्तु जब यवनोका राज्य हुआ उन लोगोने धर्मायतनोंको 
ध्वस्त कर दिया। राज्य सदोन्मत्त होकर मनुष्य घोर पाप करनेमें 
नहीं हिचकता | 
( १२। ५। ४८ ) 


७, आज़ यहाँ पर श्री मह्िसागर दिगिम्बर मुनिआये।““ 
सोगोने चर्याके त्िये प्राथंना की थी फिर क्या था? आप कहने 
लगे किसके यहाँ भोजन करें। किसीके शूद्र जलका त्याग है ९ 
दस्साओके यहाँ भोजन तो नही करते | परस्पर जातियोंमे ( अन्त- 
जातीय ) बिबाह तो नहीं करते? आदि अनेक मानव जातिके 
अथे उपदेश था। 

एक भिण्डनिवासीने कहा--भेरे शूद्र जलका त्याग है |” 

“(किसके समक्ष लिया ९” मुनिने प्रश्न किया । 

५ञ्री १०८ सूयेसागर महाराजके समक्ष लिया था” श्रावकने 
उत्तर दिया । 

“बहू तो उत्तरका मुनि है, प्रतिमाको स्पश कर प्रतिज्ञा लो। ? 
आवक सन्दिस्मे गया ओर प्रतिमा स्पर्श करके आया आपने इस 
कृत्यको कराया। श्रावक फिर नीचे आया, पढ़ंगाहे गये, परन्तु 
आहार देनेवाली औरतके मुँहसे यह नहीं निकला कि--्में 
दस्सोके घर भोजन नहीं करूँगी।” अतः मुनि भोजन छोड़कर 
भंग गये। स्टेशन पर साथके मनुष्योंके साथ भोजन करके चले 
ग़ये। मास ग्राप्त चन्दा होता है, यहाँसे भी ६०) घन्दा हो गया। 
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साधम़े मोटर है, हर जगदद चन्द्रा द्वोता है, पद्नम काले है अब 
यही धर्म रह गया है | 
(६।$१। ४१ ) 
८. आतकल हरिजन समस्याकी प्रायः जैन जनतामे चर्चा 
रहती ह। एक पक्का कहना है कि धर्म अधिकारी प्रत्येक 
मुष्य हो सकता है। उनमें शूद्र भी धर्मका अधिकारी है, क्योंकि 
आत्माका जो स्वसाव है वह प्रत्येक प्राणीम है। परन्तु अनादि 
कालसे प्राणियोके कमैका सम्बन्ध है जिसके कारण आत्माएँ विक्ृत 
हो रही हैं। उनमे उनके दो भेद हो गये। असंत्ी ओर संज्ञी | 
असंज्ी तो मन रहित होनसे धर्मघारणके अधिकारी नहीं। संन्नी 
जीबोंमे चाहे वे देव, मलुष्य, तिर्य्न या नारकी कोई भी हों, 
योग्यता पाकर आत्मकत्याणरा बीज जो सम्बर्दर्शन है उससे पात्र 
हो सकते हैं। यह जो सम्बग्दशन गुण हू वह्‌ संत्री जीबोसे उदय 
होता है। यही आत्माको संसारसे मुक्त हानेमे मूल कारण है। 
इसका सम्बन्ध साज्ञात्‌ आजासे है। परन्तु उसमे निमित्त कारण 
वाह्ममे देवादिकका अद्धान सी है, परिणामोकी अपेक्षा इसमे कोई 
वाघा नही | परल्तु व्यवद्ारमे जो धर्म करना चाहते हैं उन्हें देव 
सन्दिर आदिसे जाना चाहिये। देवके दशेन, गुरुकी श्रद्धा और 
आगमकी श्रद्धा होनी चाहिये। इसमें एक पक्ष महासभाका अलु- 
यायी है वह कहता है कि जो अस्पृहय शूद्र हैं वह मन्दिर नही 
जा सकते। उनके जानसे अव्यवस्था हो जावेगी। अतः न तो थे 
मन्दिर जा सकते हैं और न शास्त्र छू सकते हैं। इसीको लेकर 
वे हरिजन भन्दिर अवेश विलका विरोध कर कर रहे हैं। 
दूसरा पक्ष द्गिम्वर जैन परिपदूका है कि णदि हरिजन भी 
मद्य, मांस, अहम देवे और घाहममे झुद्धतासे आवे तब बह 
सी भी जैन सन्दिस्स आकर भगवानके दर्शन कर-सकता है। जब 
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पशु ब्रत धारण करनेका पात्र हैं. तब मनुष्य छुलमें जन्म लेनेवाला 
यदि निर्मेल आचरणका धारी हे तथा हिसक नहों तब क्या 
धसका पात्र नही हो सकता हैं  पुरुषाथसिद्धग्॒पाय मे--- 


- “प्य॑ मां शोद पश्नोहम्बरफलानि यत्नेन | 
हिंसाव्युपरतिकामे! मोक्तव्यानि अथमसेव ॥/ , 
यह उपदेश मनुष्य मात्रके लिये हे। केवल जैन मनुष्यके लिये 
ही नहीं हैं। प्रत्युत विचार कर देखा जाबे तब जैनियोंमे तो प्रायः 
मदादि सेवन करनेवाले देखे ही नहीं जाते तव उन छुल्ोंकों यह 
उपदेश है भाई। यदि हिसासे वचनेकी प्रवल इच्छा है तब प्रथम 
मदपान, सांसमक्षण ओर ओषधिम जो मघुका उपयोग करते हो 
उप्ते त्यागो | यदि न ज्यागोंगे तव यह लिखा है-- 
“अशवनिश्दुस्तरदुरितान्यमूनि परिवज्य | 
जिनधर्मदेशनांया भवन्ति पात्राणि शुद्धधिय! ॥ 
अर्थात्‌ यह जो आठ अनर्थ पापके मूल है जबतक इनंका 
त्याग न करोगे तबतक जैन धर्मकी देशनाके पात्र न होगे 
अब आप ही शान्त मस्तिष्कसे विचार कर उत्तर दीजिये 
यदि किसी हरिजनने ८ वस्तुओंका परित्याग कर दिया और धर्म 
सुनना चाहता है तव उसे शास्त्र समामे न आने दोगे ! बैठनेका 
स्थान भण्डपम ही तो होगा, या बाहर निकाल दोगे। धर्म तो 
व्यक्तिगत सम्पत्ति है। जो आत्मा संज्ञी है, योग्य है, चाहता है 
यदि आप उप्ते रोकोगे तव महती अज्ञानता है। प्रथम तो ऐसे 
मनुष्य आज सुमागमे लग जायें तव यह जो अनथे पशुवध हो 
रहा है अनायास कम हो जावेगा । तव स्वयमेव अहिसा धर्मकी 
प्रचुरता संसारमे होनेका सुअवसर आ सकता है। तीथ्थक्ुर 
भगवानने यही तो उपदेश दिया-/अहिंसा परमो धमः 


१३ 
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शर्म किमी जाति विशेषफ्ा नहीं। धर्मझा सस्थस्य श्राल्मामे है। 
सभी आत्माओगे सह शक्ति रूपसे त्रिद्यगान ” परु हसका पृण 
विक्राश मनु्य परयायमे होता / | 
(७,८, १; १९। १ ०१ ) 
£, समाजमे हरिजन समग्याऱों लेरर परम्पर्गे अमनम्य 
हो रहा है। भगवन! समारत्री चेष्ठा सवेद् प्रात्मीय उफर्षफी 
रहती है, यह उत्तम है। परन्तु इक साधथनोंछों भी तो मंत्र 
करना परमावश्यक है। लेकिन मनुष्य अन्यकों तुन्द्ध मिलते हैं 
तथा जिससे हमारी प्रशंसा न हो ऐसे उत्तमसे उत्तम भी निर्शष 
धारित्र होने पर भी दोप प्रगट करनेमे नहीं दिचकते। मनुयोने 
अपने स्वार्थक लिये समाजकी स्थापना की और जो पुरुषा्वी हुए 
उन्होंने अपनी सत्ता कायम की और अपने कार्यफे लिये ज्रिन 
मनुप्योने स्वीकारता ढी वे कालान्तरम यही कदलाने लगे। 
अर्थात्‌ जिन लोगोन वन्नोका स्वच्छ किया वह धोती और जिन्होंने 
वाल वनानेफा कार्य किया वह नाई कहलाने लगे। टसी तरह 
भट्ठी चमार आदि अनेक जातियाँ हो गयीं। मनुप्य समान होने 
पर भी कार्यके भेदसे कोह तुच्छ काई उच्च हो गये। उच्चता 
आत्माम पाप त्यागसे हाती है परन्तु अव् जो उन्च जानिमे पेट 
हुआ वह अपनेको उच्च मानता है | 
५" (२६। १। ०१ ) 
१०, काका कालेलकर विद्वान हैं। आपने हरिजनोंक त्रिपय 
में बहुत छुछ व्यास्यात दिया। यहाँ तक कह गये कि यह सप॒श्या- 
स्पृश्यका रोग जैन धर्ममे नहीं, हिन्दू धर्मसे आया है। यहि 
जैनियोमे ऐसी ही प्रवृत्ति रही तव मुझे कहना पढ़ेगा कि आप 
लोग नामप्ते नहीं तो परिणामसे हिन्दू बन जावेंगे। जैनपर्म 
अलन्त विशाल है। इस धमकी यह विशालता है कि चारो गतिके 
जीव जो संज्षी पद्नेन्द्रिय हैं. वे अनन्त संसारफे दुःखोंको हरनेवाले 
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सम्यरद्शनको प्राप्त कर सकते है। धर्म किसी जाति चिशेषका 
नहीं, धर्म तो अधमेके अमावमें होताहै। अधम आउ्माकी 
विज्ृतावस्थाकों कहते हैं। जब तक धरमेका विकाश नहीं तबतक 
सव आत्माएँ अधर्म रूप ही रहती हैं। चाहे त्राह्मण हो, चाहे 
क्षत्रिय हो, चाहे वैश्य हो, चाहे शूटर हो, शूटर मै भी चाहे चाण्डाल 
हो चाहे भ्ठी हो--सम्यग्दशनके होते ही बह जीब कोई जातिका 
हो पुण्यात्मा जीव कहलाता है अतः किसीको हीन मानना 
अनुचित है। 
| (१९।२। ५१ ) 
११, काका कालेलकरजी ने जो कहा वह प्रायः हरिजन 
विषयक था और मनुष्य समाजके नाते उनका उपकार करना ही 
चाहिये । वह तो यहाँ तक कह गये कि जैनधमममे बणे व्यवह्ारकी 
प्रथा न थी। यह तो हिन्दू सम्प्रदायसे ली हुई वस्तु है। यदि जैन 
जनता इसे अपनावेगी तब में उन्हे हिल्दू कहूँगा क्योकि स्पृ्टया- 
स्पृश्यता उन्हीं का ध्येय है। 
- (२१। १। ५१ ) 
१२, ज्ञानका आदर नहीं। जो छुछ द्रव्य लोग व्यय करते 
हैं मन्दिसकी शोभामे लगाते हैं। ज्ञान गुण आत्माका है उसके 
विकाशमे न द्रव्य लगाते हैं और न समयका सदुपयोग के हैं। 
केवल वाह्ममे सब्र आदिका फश लगाकर तथा वेदीमे स्व 
आदिकी चित्रकारी कराकर नेत्रोके विपयको पुष्ट करते हैं | आप्मा 
का स्वभाव ज्ञाता-दृष्टा है उसको दूषित कर राग और हषके द्वारा 
किसीको इष्ट ओर किसीको . अनिष्ट मानकर निरन्तर परको अप- 
नानेमे ही दुःखके पात्र बनते हैं।. ._ (३४।२। ५३ ) 
/ १३. जेनपम्म विश्व धममें हे, प्राणीमात्रके कल्याणका कारक 
है पर्तु आजकलके मनुष्योंने उसे अपना धरम समझ रखा है। 
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किसीओों उद्ददृष्टिसे नहीं देखते। कहाँ तक कहा जावे अन्यकों 
उसका पात्र नहीं समभते | 
(१२०। ३। ५१ » 
१४, सभी सुविधाओके द्वोते हुए भी तीथे क्षेत्रोपर जञानाजेन- 
का कोई साधन नहीं । धनिक बगे बाह्य सामग्री द्वारा सुन्दर सजा- 
बटमे ही केवल अपना रुपया खथे करनेमे अपनी प्रभुता मानता 
है। किसीके थह परिणाम नहीं होते कि वहाँ एक घिद्वान स्वाध्याय 
करनेके लिए रहे। केवल पत्थरादि जड़ाकर ऊपरी चमक दमकमें 
प्राणियोके मनको मोहित करनेसे रुपयेका उपयोग करते हैं | प्रथम 
तो इन वाह्य वस्तुओके द्वारा आत्माका छुछ भी कल्याण नहीं 
होता। द्वितीय जो कल्याणका मार्ग है कपायकी कृशता” सो इस 
याह्य सामग्रीते उसकी विपरीतता देखी जाती है। इशता 
ओर पुष्ठतामे अन्तर है। विपयोके सम्बन्धसे कपाय पुष्ट होती है 
ओर ज्ञानसे विषयोमे प्रेम नहीं होता सो इन दोनोंमें ज्ञान साधनका 
एक रूप से अभाव है। 
(२७।३। ५६ ) 
१५, आजकल धर्मका सर्म दम्भमे रह गया है। दम्पी पूजे 
जाते हैं । 
( ६।४। ५१ ) 
१६. किसीको तुच्छ रूपमे देखना धमंका स्वरूप नहीं। यह 
कषाय परिणतिका काये हे तथा कपायोदयमे किसीकों भी अल्प 
कहना अन्याय है | 
(४।५। ५१ 9 
१७. तालवेहट ( मॉसी ) भे एक रामस्वरूप योगी हैं। 
संस्कृतके अच्छे विद्वान्‌ हैं, साहित्यके आचार्य हैं । आप योगी हैं 
अतः ब्राह्मण लोग इनसे वह श्रम नहीं रखते जो सजातीय ब्राह्मणपे 
। आप हस्कूलमे अध्यापक हैं | संस्कृत पाठशाला प्राइ- 


३९७ उच्चता और नौचता 


वेट चला रहे हैं। उसमे कई हरिजनोकों विशारद मध्यमक तक 
परीक्षा उत्तीण करा चुके है। यह सब उच्च वर्णबालरोंकी अग्निय 
प्रतीत होता है | न जाने लोगोने इतनी संकीणेता क्यो अपनाई है 
विद्या किसी व्यक्ति विशेषकी नहीं फिर भी इतनी संकीणेता क्यों 
यह सब मोहका काये हे जो हम ही उच्च कहलाबे, चाहे कितना ही 
नीच कम करें | 
(१२।७।४७१ ) 
१८. जैनघम आउ्मधर्म हे। लोगोने उसे लिज सम्पत्ति 
मान रखी हैं। अत्तएव मन्दिर आदि जो धर्मके आयतन हैं उनमें 
अन्य लोगोके आनेका निषेध करते हैं। माना, उनका बनाया जो 
मन्दिर है वह उन्हीका है किन्तु उसमे जो मूत्ति स्थापना करते हैं 
वह भी उन्हीकी है। फिर भी जिसकी स्थापना करते हैं वह उनका 
नहीं। उसमें अपनी स्थापना कर लें या अपने पिन्रादिककी 
स्थापना कर लेंवे तव तो अन्य को रोध करनेका अधिकार कथ- 
ख्वित्‌ हो सकता है परन्तु श्रीआदिनाथदेवकी स्थापना कर परकों 
रोकना सवंथा अनुचित है। यह आत्मा निगोदसे जहाँ एक वारमे 
अष्टादश वार जन्म होता है निकलकर सोक्षका पात्र होता 
है फिर संज्ी मनुष्य होकर मन्दिर जानेका भी पात्र न हो बुद्धिमे 
नहीं आता। 
(१५ | १२। ५१ ) 


१६. आजकल केबल द्रव्य प्राप्तिके लिए ही धर्म कार्य होते 

हैं| जिसने द्रव्य दिया उसकी प्रशंसा होने लगी। 
' (२१। १२। ५१ ) 

उच्तता ओर नीचता 
१. संसारमें सभी अपना -उत्करष चाहते है अपनेको कोई 
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तुच्छ नहीं मानता | इससे सिद्ध हुआ कि आउ्मा स्वभावसे उच्च 
है केवल कर्म कलडुके द्वारा नीच सदश हो रहा है । | द 
ज५४७ 
२. जितने मनुष्य हैं सब अपनेको उच्च सममते हैं । किसी 
तरह उतका ऐसा सममना संगत भी है, क्योकि सबके आत्मा है। 
सबका स्वरुप ज्ञाता दृष्टा है। उच्चता और नीचता व्यवद्वार मोह- 
कृत औपाधिक भावसे दोता है। जैसे मद्यपान कर मनुष्य 
उन्मत्त हो जाता है। उस समय उसका जो व्यवहार द्वोता ह वह 
मदिराके निमित्तसे हुई जो उन्मत्तता है तत्कृत है। पद मनुष्यका 
स्वभाव नहीं । यदि मनुष्यका स्वभाव होता तो स्वेग उस 
व्यवहार की अवृत्ति दृष्टिगत होती देखी जाती, अतः सिद्ध हुआ 
कि बाता दृष्टा आत्मा स्वभावसे ही है। इसके अतिरिक्त जितने 
भाव होते हैं वे सब औपाधिक हैं। उनको परकृत जान मसता न 
करना। अतः जो मनुष्य अपनेकों उच्च माननेकी चेष्ट/ करता 
है वह भी स्वकीय परिणामोसे गिरा हुआ हे। जैसा वह वैसा 
चह | उत्कृष्ट तो यह है कि परपदार्थोमें जब निजत्वबुद्धि हट जात्ती 
है तव अनायास ही उच्चता नीचताका भाव स्वयमेव बिलीन 
ह्वो जाता है । (११२५१ ) 
३. उच्च और नीच व्यवद्वार कर्मझत है। आत्मा न तो 
उच्च है, न नीच है, वह तो ज्ञाता दृष्टा है। 
“श॒ वि होदि पमत्तो न अपसत्तो जाणओ हु जो भावो | 
एवं भणन्ति सुद्धं णाओ जो सो उ सो चेव ॥” 
४. आत्मा नतो प्रमत्त हे और न अप्रमत्त है, क्योकि जहाँ 
धर प्रमादका उदय है इसे प्रमत्त कहते हैं तथा प्रमादके अभावमे 
अग्रमत्त कहते है। के (४५५३ ) 


लियोंकी समस्याएँ 


१, कन्याओंको शिक्षा देनेकी ओर समाजका कोई भी ध्यान 
नहीं | विधाहमे समाज लाखो रुपया ज्यय करती है परन्तु कन्या 
निज कततेव्यकों समभे इसका हुछ भी ध्यान नहीं । 

५ (५। २। ५१ ), 

२. प्राचीन ऋषियोंने यहाँ तक लिख दिया है कि-..“स्ली- 
शूद्रो नामिधीयताए जी और शह॒को नहीं पढ़ाना चाहिए। यह. 
अन्याय नहीं तो क्या है! श्लीको पूजन करनेका अधिकार नहीं |,.. 
उसके हाथका बना नेवेद्य चढ़ा देबेंगे, मुनिञ्रादि सब भोजन लेते. 
हैं, प्रतिष्ठामे इन्द्राणी बनती है, परन्तु न जाने इन मनुष्योंने कितने ' 
प्रतिवन्‍्ध लगा खखे है १ अन्य कथा छोड़ो, यहाँ तक आज्ञा किः 
एकान्तमे अपनी मांसे भी मत बोलो! मो? यह उपलक्षण है। 
स्रीमानरका प्रहण है। परिणामोकी मलीनता जैसे जैसे वृद्धिको प्राप्त 
हुई वैसे बैसे यह सब नियम बने | 

(१२११७। ५१ ) 


२. स्री समाजकी उपेक्षा न करो। स्ली समाज उदार और. 
सरल होती है। हम लोग उनकी उपेज्ञा करते हैं। इसका जो फल 
हुआ सो प्रत्यक्ष है। आप जानते हैं श्ली समाजका नीरोग रहना ही 
मनुष्य समाजके हितका साधक है। यदि श्ली समाज नीरोग न: 
होगा तो भनुष्य समाज्ञ कभी चीरेग न रहेगा परन्तु इस ओर 
हमारा अणुमात्र भरी लक्ष्य नही। शरीरका पोषक भोजन है वह 
भोजन स्त्री वगंको दवनिकर मिलता है। भनुष्य ( पुरुष) समाज 
जब भोजन कर लेता है तव स्लीसमाज भोजन करता है । विचारों 
तो सही, जब १२ बजे तक पुरुष भोजन करते रहते हैं. तव बादमें 
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उनत्य अवसर आता हैं। प्रथम तो भोजन ठंढा हो जाता हैं, 
दूसरे भोजन पेला टल जाती है। वैध लोगोका कहना है कि-- 
“याममध्येन भोक्तव्य यामदर्य ने लेघयेत ।” 

यदि क्कींक मनुष्योसे पहले भोजन करना पढ़े[तो वे वासी 
पन्न याती हैं जा उनके स्वास्थ्य सवंधा प्रतिकूल रूता है। एक 
थह नी बान ह कि जो उत्तमसे उत्तम वस्तु होगी वह वे पुरुष वर्ग 
का मिला देगी। इन कारणोरों उनकी नीरोगता चिर॒स्थायिनी नहीं 
राती। नथा पुरुष लोग मर्यादसे अधिक विपय सेवन करते हैं | 
इसका फेत नाना रोग, तथा राजयक्मा आदि राग भारतवर्ष 
बूद्धिपर हैं | अतः जो मनुष्य समाजका हित चाहते है उन्हें सबसे 
प्रथम सदाचारी बनना चाहिये। दो या तीन सन्तानके बाद सन्तान 
पढ़ा परनछी लिप्साका त्याग देना चाहिये। ५० वर्षके वाद अपने 
जीवनरा आत्मदल्याणम लगा देना चाहिय | 

(२७, २८।७। ७०१ ) 


अम्युदयका ओर 
१, या निश्चित है कि कोई भी मनुष्य किसीसे भी तिर- 
रुप जनऊ शब्द सुननेके लिये प्रस्मुत नहीं। शिष्य गुरुसे अध्य- 
बने पाता # परस्नु शिष्यता सर्वेदा सुरक्षित रहे यह नहीं चाहता। 
शिए हो कर भी निएन्‍तर उठने थी भावना करता है| जब 
शगााना प्रजारर निद्त्त होना है तब यहां पाठ तो पढ़ता है-- 
“तब पादीं मम हृदये सम हृढयं तब पददये लीनम ॥ 
निष्ठतु जिनेन्द्र तावद यावन्नियाणसम्मरात्तिः ॥ 
तय पद मेर हियमे, मस टिय तेर पुनीत चरणोंमें | 
नातों लीन से प्रभु जबहों ने प्रामि मुक्तिपदकी हो ॥! 
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इसपे सिद्ध होता है कि फोई भी जीव अपनी जघन्य अवस्था 
को नहीं चाहता । देखिये मूलेंसे मूले जब मन्दिरजीमे दर्शन 
करने जाता है तब यही तो प्रार्थना करता है कि है भगवन्‌! हमे 
संसार वन्धनसे मुक्त कर दो। इसका यही अर्थ तो हुआ कि हम 
भगवान हो जावें। अत जब आत्मा उस पदको चाहता है जिससे 
उत्कृष्ट अन्य पद नहीं तब वह काये करो जिससे यह संसार बन्धन 
ही न हो । फिर तुम्हे भगवानके पास जाकर याज्या करनेकी आव- 
श्यकता न होगी कि--हमारा वन्धन काट दो, क्योकि बन्धनका 
मूल कारण कपाय है, कपायके अभावमे बन्धन नहीं होता। अतः 
जिन्हें भगवान होनेकी अभिल्ाषा है वे भगवानसे प्राथेना करना 
त्यागकर भगवश्निदिष्ट मार्गेपर चलनेकी चेश्टा करें तो अनायास 
भगवान हो जावेंगे ओर यदि पथ पर न चलकर केवल भिखारी 
बने रहेगे तव भगवान बनना तो असंभव ही है भगवानका नाम 
भी न ले सकोगे | 
( २५७५१ ) 
२. संसारका कल्याण वही कर सकता है जो स्वयं संसारसे 
बविरक्त हो। जिस मनुष्यने अपने ऊपर शासन नहीं किया वह 
अन्यका शासक हो यह सर्वथा असम्भव है। 
आजकल सब भनुष्य नेता बननेके प्रयासमे हैं | जो भनुष्य 
आत्मीय गुणोका विकाश करनेमे असमर्थ है, निरन्तर ध्यग्न रहता 
है, जिसका कोई लक्ष्य नहीं ऐसा उद्दे श्यपूत्य मनुष्य क्या उपकार 
करेगा ९ जो स्वयं दरिद्ध हे वह परका पोषण क्या करेगा ९ जो 
स्वयं अन्धा है घह परको मांगे नहीं दिखा सकता। इसी तरह 
जो स्थयं आत्ज्ञानशृत्य है वह परके हितकी वार्ता क्या करेगा ९ 
( २६।७।५१ ) 
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नशा निषेध 


१. मललाह आदि लोग मद्यपान बहुत करते हैं, ग्रायः २) 
तकभी मदिरा पान कर जते हैं अतः इनके पास द्रव्य संचय नहीं 
होता। भारतराज्य, समापत्ति, मन्त्री आदि इनकी उन्‍्नतिमें प्रयत- 
शील है परन्तु इनका उद्धार केसे हो १ इसपर दृष्टि नहीं। जो लोग 
इतेमानमे श्रष्ठ कहलाते हैं केवल उनसे झइते हैं कि इनसे धृणा 
संत करो | उचित ही हू, परन्तु जब॒तक इन लोगोमें मद्य मांसका 
प्रचार है तवतक न तो लोग इनके साथ समानताका व्यवहार 
करेंगे आर न उनका उत्कप भी होगा। उनके साथ घृणा आदि 
सहजम दर हो सकती है। प्रथम तो राज्यकी ओरसे भद्य चिक्री 
राकी जावे, क्योकि मद्य ( सदिरा ) पान करके मनुष्य उन्मत्त दो 
जाता है और उन्मत्त अवस्थामें अपने स्वरूपकों भूल जाता 
ह। इसका कारण है कि सदिराका प्रभाव इन्द्रियादिकों पर पड़ता 
ट। वे का तो करती है परतु दिपरीत करने लगती हैं। यहाँ 
तक देखा जाता है कि उन्मत्त मनुष्य साताको भाया और भार्या- 
का सता सानने लगता है। मदिराके नशामे अनेक विरुद्ध चेष्टाएँ 
करन लग जाता हैं। यदि उसके मुखमे छुत्ता मी मृत्र कर देवे 
तब उद्ते 'मधुर है, मधुर हैं? ऐसा कहते हुए भी लज्ञाका पात्र नहीं 
टाता | इसके अतिरिक्त-गॉजा, चरस, अदिका निपेव किया जावे। 
भाललवर्षस करोड रुपब्रेकी आय सरकारकों तमाकृते होती 
आज़ यह छूट जञाबव तब करोड़ों आदमी निरोग हो सकते हैं। 
राज्य तो चाह सो कर सऊता है। क्योकि सत्ताका वल् हैं। आज 
जो भी अधिकारी वे है बह स्वयं सिगरेट पान करते हैं| यहॉतक 
देखा कि अधिकांश मद्यादि पान भी करते हैं। अन्य विशायके 
अधिकारियोकी कथा छोड़ो, जो बालकोझो शिक्षा देते हैं वे स्वर 
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सिगरेट पान करते हैं । उनके द्वारा सुकुमार बालक कहाँतक शिष्टार 
चारका पालन करेंगे अतः यदि देशका श्रेय चाहते हो तब इन 
नशाकारक पदार्थेका त्याग करो | जिनसे परिणामोंमे चिक्ृति पेदा 
हो ऐसे पदार्थ भी त्यागों | जिन पदार्थोके भक्षण करनेसे 
विशेष राग उत्पन्न हो उनका-भी त्याग करो । उद्रसे न्यून भोजन 
करो, निरन्तर भोजनकी कथा मत करो । मनकी मलीनता जिनसे 
हो ऐसे भत्य पदार्थ भी त्यागो। जो मनुष्य मिले उसे स्यागकी 
बात बताओ। 
( २९।३०३६। तभा ६९७५१ ) 
,... भयद्वर भूल 
१, लोग जिन कार्योमे धर्म मानते आा रहे हें उनसे सिन्न 
का्मोंमे आवश्यकता होनेपर भी एक पेसा व्यय नहीं करना 
चाहते | देखा गया है कि मन्द्रिमि नवीन वेदिकाकी आवश्यकता 
नहीं फिर भी उसमे वेदी जड़वा देंगे, १०,०००) तक व्यय कर 
देवेंगे | पड़ौसमें जाति भाई आजीविकासे सी रहित होगा तो भी: 
उसे १०) पूँजीको न देगे। सिद्धाचक्रविधानमे हजारो रुपया व्यय कर 
देवेगे किन्तु एक विद्यार्थीकों पढ़ानेमे १००) भी न देवेगे। पद्च- 
कल्याणककी आवश्यकता न होनेपर भी ५०,०००) रुपया व्यय 
करनेमे विलम्ब न करेगे । उिन्तु अपन ग्राममे ही धर्म शिक्षा देनेके 
लिए एक अध्यापकको ५०) देनेमे इनका हृदय द्रवीभूत्त न होगा ! 
देशमे लाखो मनुष्य अन्नके कष्टसे पीड़ित होनेपर भी लोग विवा- 
हादि कार्योम लाखों रुपया वारूदवी तरह फूक देनमे संकोच न 
करेंगे। लाखो रुपया शरीरकी चमक दमकमे रथाहा कर देवेंगे 
परन्तु अन्न वल्र विहीनकी रक्षामे ध्यान न देवेगे। देवद्शनादि 
करनेको समय नही मिलता ऐसा बहाना कर देवेग परन्तु सिनेमा 
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झ्ादि देखनेमे ओँख खराब हो जावे इसकी परवाह नकरेंगे। घिक्‌ 
५. | 
30% (१९।७।५१ ) 


मोंको 
ग्रमोंकी ओर 

१, धामीण जन बहुत ही सरल और उद्दार द्वोते हैं। इनमे 
मायावारका प्रवेश नहीं होता। तथा त्रिपयोंके लोछप भी नहीं होते। 
कारण भी ऐसे आमोमे नहीं होते, अतः उनके संस्कार निर्मल 
होते हैं। (१७। ३) ५१ ) 
२, अभी तक ग्रामीण मनुष्यों आतिथ्य सत्कार है। पर- 
सार्थसे देखा जावे तव यह सव व्यवहार लोकिक मनुष्योकी दृष्टिमे 
महत्ता रखता है | शुद्धोपयोगकी दशामे नतो इसकी इच्छा है और 

न वह इसको उपयोगी ही सममता है | 
(१९। ३। ५१ ) 
३. आयः जहाँ व्याख्यानोका विशेष प्रचार है तथा बहुजन 
समुदाय जहाँ निवास करता है, अनेक धर्मायतन जहाँ हैं. तथा 
विशेष विद्याके साधन विशेष हैं. वहीं अनेक अनथो्वी राशि देखी 
जाती है । इसका कारण यह है कि वहाँ पुष्कल विपयोकी सामग्री 
पाई लाती है । यह प्राणी अनादिसे परको नित्र मानता है। जहाँ: 
पर यह विपयकी पुप्कल सामग्री होती है बह्दींपर लोग विपयोंफे 
लोल॒पी द्वो ज्ञात हैं और जब विपयोंकी पूर्णवा नहीं होती तव जैसे 
चने बैसे पूर्ति करनेकी चेष्टा करते हैं। इसके लिये अनेक अनभे 
करे हैं । हिसादि पॉच प'पोमे अबृत्ति करनेमे अनायास प्रयह् 
होने लगते हैं। अतः जिनको इन विपयोंगे न फेंसना हो उन्हें 

शहरका निवास नहीं करना चाहिये | 

नब्पेे20-2:०- (२०।५। ५१ ) 


सूक्ति धुधा 


१. संसारकी यही दशा है कि जो वस्तु आज जिस रुपमे है 
कल उसका अभाव है। संसारक्षी यह परिषतेनद्शा देख किसी भी 
बस्तुका अभिमान मत करो। तुम स्वयं जो आज हो कत्ल नहीं 
रहोगे। जो पदार्थ आजके दिन तुम्दारे है कत्त वे सब पलट जावेंगे। 
तुम स्वयं परिवर्तेतशील हो पलट जाओगे । 

(१।१।४७ ) 

२, भ्रीमहावीर स्वामीकी मनोहर मूर्तिके दशेनसे बीतरा- 
गताकी अनुमिति होती है। शरीरकी मुद्रा और है। बीतरागता 
आत्माकी परिणति है. उसका दशेन नहीं होता व६ तो अनुभव- 
गम्य है। 

। (४।१। ४७ ) 

३. गल्पवादसे स्वपर सनोरञ्ननकी चेश् अकाय- 
कारिणी है। 

(६।१। ४७ ) 

४, संसारमे सभी मनुष्य कीर्ति चाहते हैं परन्तु कीर्ति होना 
पुण्यके अधीन है। पुण्यका लाभ शुभ परिणामोके अधीन है तथा 
शुभ परिणाम उत्तम कार्योंके करनेसे होते हैं। उत्तम कार्य वह है 
जिनसे प्राणियोंकों कष्ट न पहुँचे | सबसे उत्तम तो वह जीब है जो 

स्वयं अपनी आत्माको कष्ट नही देते। जो मनुष्य अपनी आा- 
को संसार यातनाओसे नही वचा सकता बह परकों वचावे यह 
असम्भव है । । 

; (१४। १। ३४७ ) 
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५. आगमकी कथा द्वारा ही प्रायः अनेक जीव आत्मतत्तत- 
की खोज करते हैं। परन्तु श्री कुन्दकुन्द महाराजका कहना यह है 
कि आगम, गुरुपरम्परा तथा तके इन मभीसे परे स्वीय अनुभवसे 
चस्तुका निणेय करो | जिस पदार्थका निणेय आगमसे वर्षोमि नहीं 
हो पाता उसका निर्णय अनुभवसे मिनिटोम हो जाता है। , 

(१६। १। ४७ ) 

६. भोजनकी विशपता दो वातोसे है, शुद्ध हो तथा 
सादा हो । 

(३।३। ४७ ) 

७, जहाँ तक वन मनको वशमे करनेकी चेट़ा करो । भोजन 
की गृध्नता और पर पदार्थमें ममता छोड़ो | ममताका मूल कारण 
अनात्मीय पदार्थोमें आत्मीय बुद्विकी कल्पना है। इस अनात्मीय 
बुद्धिके त्याग बिना यह ममता छूटना अति कठिन है। 

(५।३। ४७ 3) 

८. जो मनुष्य सड्लोचशील होता है. उसका पद पदसे पतन 
होता है । 

( २५। ३। ४७ ) 


. ६. पत्तमानमें अधिक सरल होना लौकिक उन्नतिका बाधक 
है। यह समय इतना भयावह है कि सरल मनुष्योक्ी गणना पद्ुमे 
की जाती है। 
(२६। ३ | ४७ ) 
१०. चित्तकी स्थिरता तथा चद्चलता दोनों ही शुभ और 
अशुभ हैं। मनोव्यापार जहों शुभ कार्योमे प्रवृत्ति करता है वहाँ 
पे गह सथए हे चाहे पहल हो छुम हो कहलाता है । जहाँ 
अशुभ कायम अवृत्ति करता है वहाँ चाहे चब्बल हो चाहे स्थिर 
के अध्ुभ हो ह। मनकी चश्नलता आत्मसुखकी घातक नहीं, 


३०७ सूक्ति सुधा 
उसमे जो कपायकी पुट है वह्दी इसको संसारमें पटकनेबाली है | 


चाहे वह शुभोपयोगकी . साधक हो, ' चाहे अशुभोपयोगकी 
जननी हो | के 

|; (१४। ४। ४७ ) 

११, अपने दोषोंकों कोई नहीं कहना चाहता, निरल्तर महान 

बननेकी चेष्टा करता है, भत्ते ही काम अन्यथा करे, यही तो 


भूल है। 
श (१६ | ४। ४७ ) 


१२. लोकेपणाकी मूच्छा ही लोकमे कार्य करनेमे प्रवृत्ति 
कराती है। कार्यसे जो बचता है. उसमें भी यही लोकेंषणा कारण 
है। लोक भयप्ते कोई पाप छोड़ना कोई मोक्षमार्गंका साधक 
नहीं । जैसे पित्त रोगके भयसे कोई उष्ण पदार्थ छोड़ देवे त्तव वह 
उसका उ्यागी नहीं। इसी प्रकार नरकादि भयोसे पापसे बचना 
लाभदायक नहीं, परमार वस्तुके मनन करनेसे ही आत्मताभ 
होता है। । 

(१८ | ४ | ४७ ) 


१३, भनुष्य पर्योयका प्रत्येक क्षण दुलेभ है। इससे प्रमाद 
मत करो । शुभ परिणामोकी परम्पराका घात मत करो। अशुभ 
परिणामोंको आश्रय मत दो। गृहस्थोंके संसर्गसे आत्मक्षति 
होती है। 

( २९१२।४७ ) 


१४. वास्तवमे केवल पदार्थ हो रहना संसारका नाशक है। 
जहाँ दो पदार्थोक्ता सम्पर्क है वहीं सब उपद्रव है। जो सृष्टि हमारे 
देखनेमे आती हे बह दो पदार्थेके विल्षण सम्बन्धसे उत्पन्न हुई 
है। दो पदार्थोका तादात्य तो होता ही नहीं, बन्ध ही होता है। 
लब इस प्रकारकी वस्तु भयादा है तब हमे उचित है कि. इन पर- 
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पदार्थमि'अपना सम्बन्ध त्याग देवें। आत्मा एक पदाथे है, उसका 
लक्षण बानदशेन है, उससे भिन्न जितने भी पदाथे हैं. उनमे देखने 
जाननेकी शक्ति नही, अतः न तो उन्हें दुःख वेदन होता है. ओर 
न सुख ही होता है। यह सब विकार आह्मद्रव्यमें ही होते हैं। 
रागादिक भाव सी आत्मके हैं परन्‍्तु पोद्गलिक कम विपाकरे 
उद्यमे होनेसे विक्षत भाव है अतएब हेय हैं। स्वेधा परको 
मानना उचित नहीं । यदि देय हैं तव अपने ही है। हेय इससे 
हैं कि पर निमित्तते जायमान है तथा आहुलताके जनक हैं। 
ज्ञायिक भाव भीतो कर्मके अभावम होता हें, पारिणामिक नही 
परल्तु हेय नहीं । उपशमादि सम्यक्त्त भी तो करके उपशमादिसे 
होते हैं, उनको देय नही कहा | जव ज्ञायिक सम्यक्त्य होता है. वह 
पर्याय स्वयमेव नहीं रहती। चारित्रके उदय होते ही रायादिक 
स्वयं विलय जाते हैं फिर भी उन्हें हेय माना है. क्योकि रागादिक 
परिणाम आत्माको आइलताके उत्पादक हैं। इस तरह उपशमादि 
परिणाम आहुल्ताके जनक नहीं । ये भाव यद्यपि क्मंके 
उपशमसे होते हैं फिर भी इनसे उनमें चड़ा अन्तर है, वे भाव कमे 
वन्धके कारण हैं, उपशम भाव वन्धके कारण नहीं। जो भाव 
आत्माकी संसारमे रुल्ाबे वे हेय हैं। चरणानुयोगमे जो ध्याग 
वताया हैं उसका यही तातये है कि रागादि भाव छूटे तथा 
चरणानुयोगमे जो विधि है उसका तालये भी साक्षासर्परा 
निवृत्ति परक ही है। 


(२५।५। ४७ ) 

१५. सलुष्योंका उचित हे कि अपनी प्रतिन्नासे च्युत न हो 
अन्यथा उनकी कोई प्रतिष्ठा नहीं। 

( २८ । ५। ४७ ) 


१६, झूरता ही संसार परम्पराकी नाश करनेवाली शक्ति है । 


२०९ सूक्ति मुधा' 


जो कायर होते हैं वे न तो लोकमे प्रतिष्ठा पाते हैं और न 
परलोकमे दी | 
न्‍ (२३। ६। ४७ ) 
१७, पस्मार्थत्ते पापोका प्रायश्रित्त पाप करनेका अभिप्राय 
न रहे! यही है। परका विभव देख विषाद न हो ओर निज गुणका 
विकाश हो, उसमे अभिमान न हो । हे होना बुरा नहीं है। 
(२७। ६। ४७ )' 
१८, -जबतक अनात्मीय पदार्थेमे रुचि है तवतक यही उपद्रव 
है। सम्यग्दष्टिके भी तो भोजनादिकी यही चेश रहती है। आस- 
क्तता ही उसमे कारण है | जो उसमे आसक्त नही, काल पाकर एक- 
दम विरक्त हो जावेगा। 
( ३०६।४७ 9 
१६ संसार है। यहाँ तो सब स्वार्थ देखते है। तत्ततदृष्टिप्ते यही 
होना चाहिए। यहाँ तो जिसने सवार साधा बही मनुष्य वन्धनसे 
छूट गया। परन्तु वही तो नहीं साथा | 
(१७ | ७। ४७ ) 
२०. जो मानव जातिका कल्याण करनेके इच्छुक हैं उन्हें उचित 
है कि मनुष्य जातिको पत्न पापसे रक्षित करें अन्यथा उनका हित 
नहीं हो सक्ता। जो पापाचार छोड़नेमे असमय हैं वह संसार 
वन्धनसे नहीं छूट सकते | वन्धका करनेवाला पाप ही तो है। 
(१३।५। ४८ ) 
२१. प्रतिकूल कारण उपस्थित होने पर यदि चित्तमे उद्देग 
न हो, उहंग ही नहीं पदार्थान्‍्तर्मे अन्यथा भाव न हो तो सममो 
हमारी प्रवृत्ति कुछ सरल मागकी ओर जा रही है। 
२२. मूलकी खनि तुम स्वयं हो। निमित्त कारणों पर 
आरोप करना अपनेकों गतेम पटकना है। 


(२४ | ५। ४८ ) 
१४ 
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' ४३, वस्तु स्वरूप निरूपण करनेवाला थदि वस्तुके स्वरुप- 
को न जाने तव निरूपण करनेमें समर्थ नहीं हो सकता। जिसने 
सिश्री भक्तण नहीं की वह मिश्रीका स्वाद नहीं बता सकता | 
मिश्रीका स्वाद मिश्रीमे नहीं, क्योकि मिश्रीमे चेतना नहीं। जिसमे 
चेतना है उसीमे पदाथे जाननेकी सामथ्ये ह। ज्ञाता ही इसको 
कह सकताहे कि मिश्री मधुर होती है। यह भी जानता इन्द्रिय ज्ञान- 
चालेका है। अतीन्द्रिय ज्ञानका विषय मिश्री मीठी होती है, नीम 
कटुक होता है, मिचे चरपरी | तिक्त ) होती है यह नहीं। यह तो 
निर्विकत्प ज्ञान है, मोहातीत है । उसका विपय क्या है यह हमारे 
ज्ञानमे नहीं आता। हमारा जो ज्ञान है उसका अनुभव हमको 
है। हम छश्नस्थके ज्ञानके विषयको नहीं कह सकते। केबलीके 
ज्ञानका क्या विषय है. कहना स्वेधा अशक्य है । 


(२१।७। ४७ ) 
२४, संसासे प्रत्येक पदाये परिणमनशील है, कूटस्थ नहीं । 
किसी भी पदाथेका नाश नहीं होता। केवल पदाथमात्र एक 
अवस्थाको त्याग कर अवस्थान्तरकों गण कता है। जैसे 
मत्तिकाका घट बनता है। अर्थात्‌ पहिले मिट्टी शुष्क पर्योयम स्कन्ध 
रुपसे थी, पश्चात्‌ छुम्भकार द्वारा पानीके सम्बन्धसे मीली अवस्था 
मे हुईं। पश्चात्‌ स्थासादि अवस्थाओ द्वारा घट रूप हो गई | 
(१।८। ४७ ) 
२५. चहुत भनुष्योंमे गरपवाद ही की प्रचुरता रहती है। 
एकान्तमें चित्त विक्षेपताओे कारणोंकी प्रचुरता नही रहती । चित्तमे 
व्यप्रताका कारण कस शा सद्भाव है। जहाँ प्रतिकूल 
साम्ग्रीका सद्भाव रहता त शुद्धताकी उत्पत्ति 
होती । संक्लेशताका उदय होता है। का आटे 


(२।८। ४७ ) 
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२६. शरीरमें-कोई रोग नही। वास्तवमे रोग तो आत्मामे 
है। जब आत्मामे कपायें उत्पन्न होती हैं तव बह उनके शमन 
करनेके अर्थ नानाप्रकारके मनोरथ करता है। मनोरथ कितने ही 
करे परन्तु भोगनेके लिये केवल स्पशे, रस, गन्ध, रूप और शब्द्‌ 
ही पहले पढ़ते हैं। 

(१३।८ | ४७ ) 

२७, संसारमे दु!खका मूल कारण परपदार्थके स्वामीपनेमे 
है। जहाँ स्वामीपन है वही इृष्टानिष्ट कल्पना होती है। 
जो इष्ट हुआ उसे अनुकूल ओर जो अनिष्ट हुआ उसे प्रतिकूल 
मान लेना ही दु/खका कारण है। 

(२२। ८। ४७ ) 

'श्प, वास्तबमे चारित्र गुणका एक ऐसा भी विज्ञक्षण परि- 
णाम होता है जो आखव बन्धके होने पर भी संवर और निजेरामे 
कारण हो जाता है | 

(२१।९। ४७ ) 

२६, जो छात्र अपना लक्ष्य पठन पाठनसे हटाकर अन्य 
कांयेमे लगाता है वह गलत मार्ग पर है। मनृष्यकों एक 
लक्ष्य स्थिर रखना चाहिये | बिना लक्ष्य स्थिर किये उन्नति होना 
कठिन है । 

(१७० | ९] ४७ ) 

३०. संसार उपद्रवोका घर है। उन्हे धन्य है जो संसारसे 
प्ृथक्‌ हो गये। संसारसे प्रथम होनेका' मूल मन्त्र पर पदार्थ 
मूच्छाका ए्याग है। परसे जो निमत्व बुद्धि है उसे त्यागो । कहनेमे 
कोई वड़ी वात नही परन्तु करनेमे कष्ट है। 

(४ (२९। ९४७ ) 
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१, भनुष्यज्ो साहस चाहिये बढ़े-बढ़े काये कर सकता हैं। 
(३०१९। ४७ ) 
२. प्रतिन्ना पर दृढ़ रूता विजयका कारण हें। यदि 
णात्मा चाहे नव संसार पर विजय भ्राप्र कर सकता है। 
( ३० | १० | ४७ ) 
२. वास्तवसे पित्तरोगीकी मिसरी नहीं रुचती। एवं 
जिनके हृठय मलिन हैं वे धर्मसे विमुख रहते हैं । पर पदा्थको 
अपना मानना ही उनका कार है। 
(११। १३] ४७ ) 
. ३४, ेत्रका निमित्त पाकर परिणामोकी निमेलता हो जाती 
ह। वहुत वार ऐसा देखनेमें आया कि कालादि निम्मित्त पाकर 
परिणाम निर्मल हो जाते हैं । 
(१८ | १६। ४७ 2 
३५. चुद्धिकी न्यूनतासे शक्ति हाकर भी उत्तम काये करनेसे 
बद्धित रहते हैं यह सब अज्नानका फल है। 
(२९। ११ | ४७ ) 
3६, मूख्ख मनृप्योंको रक्ायमान फरना अति कठिन है। 
उन्हें स्‍्वपरचिवेक नहीं, क्योंकि उन्होंने कभ्ती शाल्ज्ञ पुरुषोंका 
मंसग नहीं किया | 
(८।१९२। ४७ 9 
३७. आजकल संसार धन पुरुषाथंकी मुल्यता है| 
(९।६२। ४७ ) 
३८ परमेश्वस्से सु्ाभिलापा करना सुखका साधक नहीं। 
(१३। १२ | ४७ 9 
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३६. संसारकी अवस्था यही है कि जिसका उदय है उसका 
नाश भी । 
(१६।१। ४८ ) 
४०. भवितव्य दुर्निबार है। प्राणियोंके सुख दुख उसी पर 
अवलम्बित है 


(१७११॥। ४८ ) 


४९, केवलपद प्राप्तिके लिये केवलभावकी परमावश्यकता 
है। बात कहनेमे कुछ भी नहीं लगता परन्तु तद्रप होना कठिन 
है। हम लोग पर पदार्थोमे गुण दोषकी विवेचना करते हैं। पर ही 
गुणोका उत्पादक है, और पर ही दोषका जनक है, यही हमारी 
विरुद्ध धारणा है। 

(२८ । १। ४८ ) 


४२. जिस व्याख्यानकों कहकर आप स्वयं उसके करनेमे 
अशक्य हो तब उस व्यासख्यानसे क्‍या लाभ ? अन्धेकी लालटेन 
सहृश है। जिसको श्रवण कर कोई आचरण न करे उससे'भी 
क्या लाभ ९ सर्वेथा इसका निषेध नहीं परन्तु वतेमानमें झ्ञानमात्र 
लाम है। 

(२२। २। ४८ ) 

४३, अन्तरेष्टिसे काये लो, कोई किसीका नहीं, वाह्मदृ्टिसे 
कुछ कार्य नही होता। 

ह (२३ | २। ४८ ) 

४४, भावनाका फल कभी नहीं मिल सकता। भावना तो 
यहाँ तक होती है. कि त्रै्ोक्यके आणियोंका कल्याण हो परन्तु 
होना अशक्य है । 

(१५। ३। ४८ ) 
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४५. ज्ययका कारण अज्ीण है। अजीणनाका मूल कारण 
जुरनाकी लोलुपना है। 
(९।४। ४८ 2) 
९६, वातका निवाह करना कठिन है| कह देना कोई तत्व 
नहीं रबना । सबे सद्ठ त्यागना कठिन नहीं। आात्माऊी क्‍छ॒पता 
त्ायना वठिन है। 
(१०।४। ४८ ) 
४७, जो परको उपदेश करते हो पहिले यह दिचारों कि 
हम स्वय॑ इसका पालन करते हैं या नहीं। स्वयं पालन किये 
विना दसरेंकी उसका उपदेश देना वेश्याके द्वारा दिए गये 
ब्रह्मचये के उपदेशके सह है । 


(२९।०। ४८ ) 
४५. परके सम्बन्धसे जो भाव आत्माम होते हैं थे उस 
सन्वन्धके अभावमे मिट जाते हैं। जैसे मोहके उद्यम आत्मामे 
सिथ्यादशन होता है बह भाव मोहजन्व है। जिस कालमे मोहोद्य 
नहीं उस कालमें वह भाव भी नहीं। इसी तरह चारित्रमोहके उद्ययमे 
जो भाव होते है उनकी भीचही व्यवस्था जानता । ज्योपशमसे भी 
जो भाव होते हैं वे उसके अमावमे नहीं होते। अतः जो थे 
ओद्चिक, ऑपशमिक तथा क्षायोपशमिक भाव हैं उभी परके 
सद्भाव होनेसे त्यागने योग्य हैं। एक पारिणामिक भाव जो कि 
दृथ्यकी सत्ता रखे हैं वह या कर्मोंके अभावमे होनेबाला श्ायिक 
साव ही नित्य हैं. अत्तः उसीकी ओर लक्ष्य दो। 
(२३।५।६ । ६। ४८ ) 
४६. संसारको प्रसन्न करनेकी चेष्टा करना मरुमरीचिकामे जल 
खोजनेका प्रयास है। 


( २। ६ । ४८ ) 
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५०, बढ़ा कब यह है कि तुम जो कहते हो उस पर 
अमत् नहीं करते। 
(१६।७। ४८ 9 
५१, कर्तविपाककों ऋण समझना उचित है। जो ऋण 
लिया है उसे विना तकाजाके दे देना चाहिये। तकाला होनेपर 
देनेमे आनाकानी महती नीचता है। 


(२५। ७ | ४८ ) 

५२, सत्समागम उसे कहते है कारण कषाय 
उत्पन्न न हो। 

( २३ | ८। ४८ ) 


५३, आत्मगौरवका यह अथ नहीं कि अपनेकी उच्च और 
परको तुच्छ समझो | अपितु अपनी आध्माको क्रोधादि कणयोंसे 
कलद्वित न करो । परकी अपेक्षा न करो, यही तो संसार बन्धनकी 
जढ़ है। परको देखकर दृष्टा बने रहो तुम्हे क्या अधिकार है कि. 
किसीको निर्मे् या समल कहो ! 

( १६। ८। ४८ ) 

५४, अनादि-अनन्त-अचल-स्वसंवेध्ध चेतन्य ही जीवका 
लक्षण बतलाया है। यह लक्षण सर्वोवस्थाव्यापक है। इसका यह 
तात्ये नही कि लक्षण 'अनादि अनन्त होनेसे हम स्वरूपसे च्युत 
हो गये । 

(१।९। ४८ ) 

५५४. समयसारका कत्त कम अधिकार जानना कठिन है 
फिर भी जाननेकी अपेक्षा यथाथे श्रद्धात होना अति सरत् नहीं 
तथा सरल भी है। किन्तु हम उसहूप होनेकी चेष्टा नहीं करते। 
आत्माको संसार वन्धनसे निवृत्त करना कठिन नही। 

(७।९। ४८ 
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प्‌६, बार्तवमें जब आत्मामे संबर हो जाता है तब निजेशा 
के लिये विशेष परिश्रमकी आवश्यकता नही होती, क्योंकि जो कर्म 
उद्यमें आवेगा उस कालमे यदि आत्माम आगामी का वन्धका 
कारण राग-हंप नहीं तव निर्माद्दी दी तो होगा। 

आगममे उस निर्जराकों महर्व दिया है जो संवर पूर्वक होती 
है। आख़बनिरोध! संबर/ तथा 'कर्मफ़ालानुभवर्न निजरा 
यहाँ पर फलानुमवन के समय यदि रागह्वेप न हो तव निरजेरा होना 
कार्यकारिणी है। 

आत्मामे सन, वचन ओर कायके व्यापार यदि राग सह्दित हो 
तव ज्ञानावरणादि कर्मोका वनन्‍्ध अवश्यम्भावी है। उपयोगके साथ 
यदि रागादिक नहीं दे तव वन्ध होना असम्भव है। 

( २८, २९, ३२० । ९। ४८ ) 

५७, त्तरवज्ञानसे तात्पये यह है कि आत्माको आत्मा और 
परको पर जानो | इसका यह तात्पये है कि आप्मामें पर निमित्तक 
जो विभाव होते हैं उन्हें त्यागों। जाननामात्र वन्धाभावमे कोई 
प्रशस्त कारण नहीं | 


(४। १२। ४८ ) 

५८, जिसके यह संवर हो जाता है वह आत्मा संसार 
चन्धनसे अल्प कालमे ही मुक्त दो जाता है | 

(१० | १० | ४८ ) 


५६, संसारमे जो कार्य कारणकूटसे होता है वह अनित्य 
होता है। उसकी श्राप्तिके लिये परिश्रम करना व्यर्थ है। जैसे 
शुमोपयोगसे पुण्यकी प्राप्ति होती है और पुण्यसे उत्कृष्ट गतिका 
लाभ होता है। चह गति आयुकर्मके असावमे मिट जाती है। अतः 
उसके लिये प्रयप्न करना व्यथे है। यही नियम सभी कार्योंमे लागू 
होता है। कारणकूटसे जो कार्य उपन्न होते हैं वे नाशवान दोते 
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है, अतः उनके लिये प्रयास करना कोई मह्त्य नहीं रखत्ा। अतः 
जो वस्तु कर्मोके अभावमें उसन्न हो वही धुव है। 
(२१ । १० । ४८ ) 
६०. इस समय संसारमे सबत्र भोतिकवादका साम्राज्य हे | 
सब मनुष्योके भाव काम और भोगमे आसक्त हैँं। निरन्तर धन 
और बिलासिताके अर्जनमे अपनी शक्तिका उपयोग कर रहे हैं । 
चाहे उसमे आत्मघात हो, चाहे परघात हो इसका ध्यान नहीं । 
(२२१ १० [४८ ) 
६१. पर पदार्थम जहाँ आप्मीय बुद्धि हो जाती है वहाँ पर 
आत्मा विवेकशून्य हो जाता है। विवेकके अभाषमे ही संसार है। 
अतः आवश्यकता भेदकज्ञानकी मुख्यता होनी चाहिये। भेदज्ञान 
विना शुद्धाप्मोपत्ब्धि होना अशक्य है । 
(२३। १० । ४८ ) 
६२, आएमाका पुरुपाथ यही है कि प्रथम तो पारोंसे निवृत्ति 
करे तदनन्तर निञ्र तत्ततकी शुद्धिका प्रयास करे | 
(१९। १२। ४८ ) 
६३१. चित्तवृत्ति शमन करनेको आस्मश्ल्ञाघा त्यागनेकी 
महत्ती आवश्यकता है। स्वाप्मप्रशंसाके लिये ही मनुष्य प्रायः 
ज्षानाजेन करते है, धनाजेन करते है, पर निन्‍्दा तथा स्वाप्म- 
प्रशंसा करते हैं। पर मिलता-जुलता छुछ्य नहीं । 
(२१। १२। ४८ ) 
६४. अपना अनादर जो करता है उससे अन्यका आदर 
नही हो सकता। 
(३१ । ११ । ४८ ) 
६५. परमार्थसे सव द्रब्योंकी सुन्दरता तभी तक है जब तक 
वह निजमे परिणमन करते हैं। परिणमन तो निजमे ही होता है। 
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सहकारी कारण भले दो कार्योत्पत्तिम सहायक हो परन्तु का्येकी 
5 'पत्ति उपादान ऋरणमे ही होती है । पूर्ण परिणाम संयुक्त द्रव्य 
दी उत्तर पयाययुक्त हृव्यका कारण हैं । 
(१९।३। ५१ 2 
६६. जो कार्य करो उसमें यह भाव रकखों कि फिर उसे न 
करना पड़े । अशुभोपयोगकी कथा दूर रहो धुमोपयोग 7 कार्यमे भी 
भह भावना रखो कि इसको फिर करनका अवसर आवे। हमारा 
तो यह विश्वास है. कि भगवानका स्मरणकर यद्द भावना भावों कि 
है मगवन। आपके प्रसादसे मुके फिर आपके द्वार न आना 
पढ़े। संसार रागभाव ही तो दुःखका कारण है, चाह शुभ हो, 
वाह अज्ञुभ हो । आपकी भक्तिपते आत्मगुणका विकाश होता है 
अतः बी प्रभस्त है। आपसे इतरकी जो भक्ति हैं वह केवल 
शगादिवर्धक है। अतः उनकी भक्ति व स्नेह संसार बद्धंक है. इसी 
लिये ज्याध्य भी है, क्योकि “शणेपु अनुरागो भक्ति/” गुणोमे जो 
अनुराग है वही भक्ति है। संसारी जीवोमे जो अनुराग हैं वह 
राग हीका पोपक है। राग ही संसार वन्धका कारण है। परसेष्टी 
में जो भक्ति है बह रागवर्दक नहीं; क्योंकि उसके जो गुण हैं वे 
रागनाशक है। इससे भक्ति करनेवालेका रागीच्छेंद गुणमे अनु 
राग है। गुगमें अनुराग है अतः चह अनुराग रागका बद्धेक नही 
क्योंकि बीतरागतामे जो स्नेह है वह रागका नाशक है। राग 
ससाखदेक है फिर भी वीतरागकी रुचि वीतरागमावको ही पुष्ठ 
करनबाली है। 
(२३।३। ५१ ) 
६७, सिवेधा आगंसके जाननेसे ही आचरण होता है? यह 
नियम नही । एमे मनुष्य देखे जाते हैं. जिन्दे आगमका अंश सात्र 
भी वार नहीं परन्तु अह्िसादि ब्रतोका सम्यकू परिपालन करते 
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है। भ्रमत्योगाद्‌ प्राणव्यपरोपणं हिंसा इस सूतरको बॉच नहीं 
सकते परन्तु फिर भी हिसासे अपनी आत्माको रक्षित रखते हैं । 
इसी प्रकार 'असदभिधानमनृत्॒म' श्स' सृत्को पढ़ नहीं सकते हे 
फिर भी मिथ्या भाषण कभी नहीं करते। अदत्तादान स्तेयर्‌ 
इस सूत्रकी व्याख्या आदि छुछ नही जानते किन्तु स्वप्नमे मी पराई 
बस्तुक़ो प्रहणके भाव नहीं होते। मेथुनमत्नह्ञ इसके आकारको नहीं 
जानते किन्तु स्वकीय परिणतिसे स्लीधिषयक सोगका भाव नहीं 
होता। इसी तरह 'मृच्छा परिगरह/ इसका भी अथे नहीं जानते 
फिर भी पर पदार्थ मूर्च्छा नहीं करते । इससे सिद्ध है कि आगम्मे 
जो लिखा है वह आत्माके परिणाम्रविशेषकों ध्यानमे रख शब्द 
रचना रुपमें लिखा गया है । 
(२५। ३। ५१ ) 
८. तत्वदृष्टिपे बृद्धावस्था भ्रमण योग्य नही । कबिबर पं० 
दौलतरामजी ने ठीक कहा है-- 
'अधसृतक सम बृढ़ापनो, फैसे रूप लखे आपनो ! 
यद्यपि बिचार कर देखा जावे तब वृद्धावस्था कल्याण भार्गमे 
पृर्ण सहायक है, क्योकि युवावस्थामे प्रत्येक आदमी बाधक होता 
है। कहता हे--'माई | अभी छुछ दिन संसारके काये करो पश्चात्‌ 
बीतरागका भाग प्रहण करना !' इन्द्रियों भी चिपय अहणकी ओर 
ले जाती हैं, मन निरन्तर अनाप-शताप संकरप-विकल्पके चक्रमे 
फेंसा रहता है। इसके विपरीत जब अवस्था वृद्ध हो जाती है 
तब चित्त स्वयमेव विषयोसे विरक्त हो जाता है। 
। (३०। ३५७१ ) 
६६, मन्दिर जानेका यह प्रयोजन है कि बीतराग ऐेवकी 
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स्थापना देखकर बीतराग भावकी आप्िके लिये स्पयं द्वव्यनित्तेप 
चना । घीतरागके नामका पाठ करनेसे वीतराग त हो जाओगे। 
उन्होने मांगे अवल्वम्बन कर वीतरागताकी प्राप्ति की है अतः 
भाग पर चल्लकर स्वयं बीतराग होनेका पुरुषाथ करो। पुरुषार्थ 
और झुछ नहीं फेचल यही है कि जो रागादिक भाव तुममे हो 
उनका आदर न करो । आने दो, क्योंकि तुमने उन्हें अजन किया 
था। अब उनसे तटस्थ रहो | 


(११।४। ५१ ) 
७०, आहारको निकले, अनायास कल्पना हुई कि आज 
स्वर्गीय पं० देवकीनन्दजीके घर आहार होना चाहिये परन्तु उनके 
घरके कपाट बन्द मिले। वहाँसे अन्यत्र गये तो पहोँ मी कोई न 
था अतः तीसरे घर गये तव देखा कि वहाँ पर उक्त पं० जीकी 
धर्म पतनीन ही आहार दिया | इससे सिद्ध होता है कि जो करपना 
श॒ुद्द परिणामोसे की जाती है उसकी सिद्धि अनायास हो 
जाती है 
(१२१४। ०१ ) 
७१. संसारम मनुष्योका व्यवहार प्रायः यह रहता है कि 
हम उत्तम कहलावें। यह प्रायः प्रत्येककी आकांक्षा रहती है और 
यदि वह सिद्ध हो जाबे त्व॑ वह सुख्ती हो जावे परन्तु यह 
असम्भव है। यद्यपि आत््माका स्वभाव न तो किसीसे बना है 
आर ते किसीको चनाता है फिर भी यह शुभाशुभ परिणामोंका 
कता बनता है ओर उसके फल स्वरुप अनन्त संसारका पात्र 
शता है। इसको प्रथक करनके लिये सब मतोका अध्ययन करता 
है, उपाय सनम जो आत हैं अनका करता है | 
(१२।४। ५६ ) 
४७२ स्वच्छ एवं अस्वच्छ भाव ही शुभाध्ठभ कर्मका कारण 
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होता है। इन ोनोसे भिन्न जो सवेथा शुद्ध है वह संसार बन्धनका 
उच्छेदक काएए है। संसार सम्तत्तिका मूल कारण बासना है। 
वासना आत्मामे ही होती है । 
(१६।४। ५१ )' 
७३, इस जगतमे दो पदार्थ अनुभवमे आते हैं। एक तो 
देखनेवाला और दूसरा जो देखनेमे आवे जैसे स्पर्श, रस, गन्ध, 
वर्ण, शब्द । ये तो इन्द्रियोके द्वारा देखनेमे आते हैं। इन्द्रिय करण 
है, करण कर्ता विना नहीं होता। अतः इसका जो कर्ता है उसे 
जीव कहो, आत्मा कहो या जो बहों। इस तरह ये दो पदार्थ 
अनादिसे हैं। इन्हे कोई मेट नहीं सकता । केवल यह जो अजीव 
पदार्थ है वह हमसे भिन्न हे सो मी कहने मात्रकी वात है, अन्तरद्र 
श्रद्धा नहीं। आज जो संसारको ढु/खी देख रहे हो इसका मूल 
कारण यह है कि दृश्यमान शरीरको आए्मा अपना रहा है। जब 
शरीरको निज समझा तव उसकी रक्ता रे, इसके लिये अनेक 
अनभे करने पड़ते हैं। भूख हृपादि अनेक रोगोका मन्दिर शरीर 
है। उसे जब निज साना तव उसकी रक्षाके लिये जो जो अनुचित 
काये यह करता है किसीसे गुप्त नहीं। पद्न पापोका प्रचार जो 
जगतमें है इसी शरीरकी रक्षाकं निमित्त है। प्रथम तो सबसे 
महान पाप यह हे कि इस अजीब शरीरकों यह सजीव आछ्मा 
अपना मानता है। 
(१८।४। ५१ ) 
७४. बत्तमानमें श्रम करके ही शिक्षा देना चाहिये। 
ऐसे कार्य सिखाए जाने चाहिये जिनसे उनके पढ़नेका व्यय 
निकल आवे। 
'(२१। ४ । ७१ ) 
७५, इस भयानक जगतमं मयसे रक्षा करनेवाला कोई नही। 
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भय इसका है. कि हमने पर पदा्थेको अपनाया। उसकी रक्षा 
करना चाहते है यह असम्भव है। जो पदार्थ आज है उसकी पर्याय 
कल रहेगी यह हमारे अधीन नहीं। यदि रह भी गई तो उसमे 
हमको क्या लाभ ? उसके सद्भाव दुःखद़ायी जो समता भाव है 
वह वता रहेगा, अठः जो पदाये ममता निमित्त पढ़ें चरणानुयोग 
की आज्ञानुनार वे पद़ाये ज्यायने चाहिये। यद्यपि पर पदार्थ 
जवरन ममता जनक नहीं, अन्तरद्र उपादान होनेसे ही उल्हें 
अपनदाते हैं। यदि देवने उन्हें स्वयं न रहने दिया तव मुझको 
आपके प्रवल उदय मानना चाहिये। क्या कहें छुछ समकमे ही 
ऐसा जिश्रम है कि जानकार भी गर्तम पहते हैं। जो ज्ञान संसार 
को व्यवस्था करनमे अल्यात हे, उससे युक्त महाराज्ञानी वात 
छोटे अत्मज्ञानी भी यद्यपि परको पर ओर अपनेकी उनसे मित्र 
नानता हू फिर भी इस द्विविधामें पड़ा है। जो अपनी परिणतिको 
अपनाने द्वीन पुरुपार्थी हे उसका कमी भला नहीं दो सकता । 
(३।५।७०१) 
७६. हम न किसीक्े, कोड न हमारा। मठा है जगका 
व्यवहारा हि 
कुछ समममें नहीं आता इससे 'जगका व्यवहार मिध्या हैं? 
यह कहाँसे आया ९ हाँ, यह वात अचरय हैँ कि जब हम किसीका 
अपना मान लेते हैं. तव उस पदार्थके प्रति प्रेम करने लग जाते है 
ओर वह हमें अपनाता है इस व्यवहास्मे हम दोनोंमें घनिष्ट 
सम्बन्ध हो जाता है। यहाँ तक प्रेम हो जाता है कि एक इसरेको 
देखे बिना व्याकुल् हो जाते हैं। यदि तगतका व्यवहार सिश्या 
थातो यह दशा हम दोनोंकी क्यो हुई १ इससे सिद्ध होता 
है कि सिध्या कहनेका यह आशय है कि परकों अपना मानमा 
दु/खदायी है। तथा व्यवद्दारको मूठ कहनेका तापपये यह है कि 
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जैसा पदा् है तुम उसे वैसा नहीं मानते। इससे तुम्हारा ज्ञान 
भिश्या है इसका भी यही तात्पय है। ज्ञान तो तुम्हारा स्वत्व है 
परन्तु उसमे जिसको निज मानते हो बह तुम्हारा नहीं। तुम्हारा 
जो है वह तुम्हारे पास है। उसीको निज मानो। जैसे दर्षणमें 
भुख दिखता है वह तुम्हारा नही है। जो तुस्हारे ज्ञानमें आ रहा 
है वही तुम्हारा है। वह भी परिणसन मिट जाता है अतः वह भी 
तुम्हारा नही । जो वस्तु उसके मिट जानेपर रह जाती हे वही तुम 
हो। वह वस्तु भी परिणमनशुन्य नहीं। परिणामका पुंज ज्ञानमें 
लाओ बही वस्तु है । 
(१३।५। ५१ ) 
७७, क्रोध दूर करनेमे पुरुषाथ नही है, पुरुषार्थ तो उस्ते न 
होने देनेमे है। 
(१४। ५। ५१ ) 
७८, परकी प्रवृत्ति जेसी होती हो उसपर हपेंविपाद मत 
करो | किसीके सहवासमें मत रहो, यदि रहो तब उनकी ग्रवृत्तिका 
ज्ञान ही मत करो | 
(१४, १५। ५। ५१ ) 
७६. भ्रच्छे कार्यके प्रारम्भ करनेके पूषे यह दृढ़ सट्डृत्प कर 
ला कि अनेक विप्नोके होनेपर भी हम यह कार्य अवश्य ही 
थृणे करेंगे। 
बही काम करो जो फिर न करना पढ़े | 
(१६।४५। ७१ ) 
८०, पात्र तीन प्रकारके होते हैं जधन्य, मध्यम, उत्तम । 
इनमे सम्यग्दष्टिको जघन्य पात्र कहते हैं, विस्ताविरत (देश बिरत) 
पद्म गुणस्थानवाला मध्यम पात्र ओर सकलबिरत (मुनि ) 
यह उत्तम पात्र होता है। ये भेद दान देनेकी मुख्यतासे कहे गये 
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हैं। इससे सिद्ध हुआ कि चरणानुयोगके अनुकूल जो सम्यग्दृष्ठ 
है बह जधन्य पात्र हे ओर जो चरणानुयोगके अनुकूल ब्रत पालता 
हे वह मध्यम पात्र हे ओर जो महाव्रत पालता है चह उत्कृष्ट 
पात्र है। इन लक्षणोके अनुसार में अपनेको जघन्य पात्र 
मानता हू। 
(२१।५। ५१ 9 
८९. बहुत प्रयास करना अच्छा है यदि वह कार्यके अनुकूल 
दो । कार्यके अनुकूल प्रयास कार्यका साधक होता है। केवल प्रयास 
प्रयासका फल नहीं देता । 
(२४।५। ५१ ) 
परे. जगतम अनेक पदार्थका समुदाय है, था तथा रहेगा | 
हमारा विशेष सम्बन्ध मनुष्योसे है; क्योंकि हमारे वहु व्यापार 
उन्हींके सदश हैं। हम जो करते हैं वही यदि दूसरा मनुष्य भी 
करता है तव हमारा उससे मेल हो जाता है। यदि हम तम्बाकू 
पीते हैं तव हमारा अनायास उससे स्नेह हो जाता है। चाहे 
उसको तम्बाकू पिलानेसे हमारा आर्थिक व्यय भी हो तो भी हस 
उसे न गिनकर हम उससे प्रेम करेंगे । यदि कोई भूखा मिल जावे 
तब उस मनुष्यकों उस द्वव्यसे भोजन न देकर तम्बाक्षबालेको 
यीडी तम्बाकू पिलाकर हम प्रसन्न होग। आज इस जगतमें यदि 
मनुष्य इस व्यसनको त्यागकर वह द्रव्य देशके उद्धारमे लगावे 
तब करोड़ों रुपयेका संग्रह हो सकता है | 
हि (२६।५। ५६ ) 
४3. जितना व्यवहार है भेदमूलक है। एक तो पर पदायथमें 
व्यवहार है, बह तो प्रदेशभेदकी अपेक्षा भिन्न-भिन्न द्व्योमे 
व्यवहार होता है। जैसे शरीर वस्तु पुदगल परमाणुओके पुञ्नसे 
निप्मन् है। श्रात्मा ज्ञानदर्शनका आश्रय चेतन द्रव्य है। यहाँ 
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पर जो यह विकल्प होता है कि यह शरीर हमारा है यह व्यवहार 
द्रव्यभेदमूलक है। यहाँ पर शरीर और आत्माका एक क्षेत्रावगाही 
जो सम्बन्ध है वही इस व्यवहरका मूल है। यह भी अन्तस्तलसे 
देखा जावे तब अनादिसे जो आत्मामे मोहभाव चला आ रहा 
है वही इस व्यवह्ारका मूल है। जब आत्मा ज्ञानदर्शनका पुद्न 
है तब यह विभाव वर्यों होता है। इसका उत्तर यह है कि आत्मामें 
विभाव नामक शक्ति है, जिसके विपरिणमनप्ते ये रागादि परिणाम 
अनादिसे चले आ रहे है ओर तभी यह आत्म! अपराधी कहलाता 
है और तभी अनादिसे यहपरिणमन चला आता है और जब 
मिटना होता है तभी मिटता है. परत्तु मोहदी जीव ऐसा सुनकर 
पुरुपार्थले वच्नित न हो जाबे अतः यह कहा जाता है कि उदयमसे 
ही कार्येसिद्धि होती है। (३।६। ५१ 9- 
८४. हर समय प्रसन्न रहो। हर अवस्थामे परके हितके 
लिए ध्यान खखो। भोजन समय पर करनेका ध्यान ख़खों। 
केवल अपना प्रयोजन पुष्ट मत करो । जिसका भोजन करो उसका 
प्रत्युपकार करनेकी भावना न खखो। श्री रामचन्द्रजीकी यह 
उक्ति ध्यानमे रक्खो-- 
“भ्य्पेव जीता यातु यक्तयोपद्ृत कपे | 
नर प्रत्युपकाराथी विपत्तिममिवाब्छति ॥ 
हे हनुमान! तुमने जो हमारा उपकार किया वह हममे ही जीणे 
हो जावे अर्थात्‌ आपका प्रध्युपकार हमको न करना पढ़े। जों 
प्रत्युपकार करना चाहते है वे उसे आपत्तिकी इच्छा करते है। ..' 
जिसके घर भोजन करो उप्ते धर्मोपदेश दो । यदि वह धर्मो- 
पदेश न माने तव आगामी कालमें उसके घर पर भोजनको मतत 
जाओ। उपदेशकी पद्धति ऐसी हो जिससे वह सुमाग पर आबे तथा 
१५ 
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जो अपव्यय होता हो उससे सुरक्षित रहे। धर्म कथा ऐसी कहो 
जो सरलतासे उसके हृदयमें प्रवेश कर जावे। ग्रहस्थके घर पर 
अर्प समय ज़गाओ | ऐसे शब्दोका प्रयोग करो जो शब्द सुनकर 
आगत जनता लाभ उठा सके | 
भारतवर्षम ढानकी पद्धति क्मभूमिके समयते चली आइ़ है। 
जब कह्पवृन्ोका अभाव होने लगा तव लोग छुलकरके पास 
गये, उनकी बहुत विनय की, अपने जीवन निर्वाहका उपाय 
पूछा, उन्‍्दोने यही कहा कि तुम इस सीमा तक ही कल्पवृश्षोंसे 
फल ले सकते हो। इन्होने विनय किया, उन्होंने निवाहका उपाय 
बताया | यह परस्पर आदन-पदानरूप ही व्यवहार हैं । तत्त्वाथंसून्रमे 
वही तो लिखा ह-'परस्परोपग्रहो जीवानाम !' यह व्यवहार 
दाम होता है एकमे नहीं होत।। एके जो होगा वह मंलारातीत 
हीमे परिणमन दहोगा। जैसे आत्मामे जहाँ रागादिकी निवृत्ति है 
वहाँ अन्यकी आवश्यकता नहीं। रागादि खिवृत्तिका में यह अर्थ 
सममा कि रागादि ओदयिक होते हैं । उनमें अहड्भार मसकार न 
हो । यह परिणाम सम्यग्दशनके होने पर ही हो सकता है। 
सम्बर्दशेन वह शक्तिका विकाश है जिसके होनेपर यह संसार 
अनायाम समाप्त हो जाता है। यह निश्चय हैं कि सम्यक्‍्त्वके 
समान न ता कोड कस्याण करनवाला हू ओर न मिथ्याल्के समान 
अन्य अकल्याण करनवाला ह। फिर भी जीवोंके अमादि कालसे 
एसा अतानान्धकारका सम्बन्ध ह जो निज्र परका चिवेक नहीं 
द्वोने देता | हम कोन हैं ? यही शान नही तव कल्याण अकल्याण 
की वात कहोंसे तात हो ? सबसे पहिले तो यह जाननेकी आच- 
इवरना है कि हम कोन हैं) बहुतसे मनुष्य उसके जाननेका 
आजन्म प्रयत्न परत हू, व्याकरण, न्याय आदि शाब्रोका अभ्यास 
पंख दे । उत्तमले उत्तम पुरुषोकी सद्गतिमे सम्पृण आयको व्यय 
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कर देते हैं। अनेक तीथोमें जाकर धर्म साधनकी चेष्टा करते हैं, 
अनेक महन्तोंकी धूनी लगाते हैं, स्वयं पद्चाप्नि तपते हैं, गन्ना 
आदि महान नदियोमे अवगाहन करते हैं, समुद्रके क्ञार जलसे 
भी स्नान करते हैं, भूभागमे प्रवेश कर समाधि लगाते हैं पर्तु 
आत्मा क्या है इसका बोध नही होता है। (७।६।५१ ) 
८५, संसार्मे ऐसी प्रवृत्ति मत करो जो आभ्यन्तरसे बुद्ध हो 
और वाह्ममे बुद्य हो। इससे तुम स्वयं अपनेको ठग रहे हो | 
(२३। ६। ५१ ) 
८६, धर्मश्रवणकी इच्छा सबको रहती है, सभी मनोयोग 
युवक सुनते हैं परन्तु उपदेश कतेव्य पथमे नही आता। इसका 
मूल कारण यह कि वक्ताकी आभ्यन्तर आइ्रेता नहीं है। श्रीगुणमद्र 
स्थामीने कह है- यो 
"जना घनाथ्र वाचालाः सुठ्भा स्युवृथोत्यिताः । 
हुर्लमा बन्तरा्रस्ति जगदम्बुनिहोप॑वः ॥” 
अतः जो यह चाहता है कि मेरे उपदेशोका प्रभाव लोगो पर 
पढ़े तव उसे सबसे पहिले उस कार्यको स्वयं करना चाहिये । मुनि 
धमकी दीज्ञा मुनि ही दे सकते हैं. तथा जिस पद्धतिसे मुनिधर्म- 
का निरूपए करनेमे सम होते हैं, अधिरती विद्वान्‌ उसका 
निरूपण नहीं कर सकता | आजकल सिद्धान्तके ज्ञाता हैं परन्तु 
उसपर आचरण नहीं करते, इससे उस उपदेशका कोई प्रभाव नहीं 
होता। पदाथका ज्ञान हो जाना अन्य कथा है ओर उस पदार्थ 
रूप होना अन्य बात है। (११७।५३ ) 
( ८७, विहार करनेमें अनेक गुण है। प्रथम ता एक स्थान पंर 
निवास करनेसे जो स्नेह प्राणियोमे होता हे वह नहीं होता तथा 
देशाटन करनेसे अनेक मलुष्योंके साथ धर्मचर्चा करनेका अबसर 
आता है। अनेक देशोके बन आदि देखनेका अवसर आता है। * 
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चलनेसे शरीर आदिके अवयवोका संचालन होनेसे शक्षधा भादि 
शक्ति क्षीण नहीं दती। अन्न की परिपक्षता सम्यक होती हैं, 
आल्स्यादि दुगुणोसे आश्मा सुरक्षित रहता है। अनेक तीथोंद़ि 
क्षेत्रोके दशनका मुवसर मिलता है। तथा किसी दिन स्थानादि 
विशेषके न मिलनेसे परीपह सहन करनेकी शक्ति आ जाती है। 
कभी दुलेन भलुष्योके समागमसे क्रोधादि कपायके कारणोके 
सद्भाबम क्षमाका भी परिचय हा जाता हैं।. (३।७॥ ५१ 9 

८८, सामायिक उसी जीवके हाता है जिसके स्वपरका भेद्‌ 
शान हो गया हो। भेदज्ञानके अभावमे सामायिक हो ही नहीं 
सकता | जवतक यह आत्मा परका लित्र और निज्रकों पर मानता 
है. तवतक इस लीवके साम्यभाव उदय नहींहो सकता | सव जीव 
कपायके प्रे* इस संसासमे प्रवृत्ति कर रहे है। जैसे जैसे कपायोदय 
होते हैं उनके अनुकूल प्रयत्त कर यह प्राणी संसारमे काल यापन 
कर रहे हैं । चहत ही प्रवलतम भाग्योदय होगे जो इस जीवका जीबच 
आर अजीवका यथार्थ ज्ञान हो जब) यथाये जान होते ही 
पर पदाथोम निम्नत्व चुद्धि नहीं होती। निम्त्व चुद्धिके अभावमे 
न ते उस पर पदायम एम हाता हू ऑर न उप दी होता है। 
अत; संसारक नाशका उपाय करनवालोका इस मिश्यात्व शन्नसे 
बचना चाहिये । वचनेका उपाय केबल दृष्टिकों बदलना है । दृष्टिके 
बदलनेसे ही कार्यसिद्धि हे जाती है । हम व्यये ही उस जालमे फँसे 

जा जगनसे मिथ्यात्वका दूर करनेकी चेष्टा करते हैं । वही 
मनुष्य ह जा आत्मीय परिणत्तिका शुद्ध कर अश्ुद्गबताके सम्पर्कसे 
प्रथक हो जाता है । (+३।७।०६ ) 

८६ ,.योगी भी मनुष्य ही होते हैं। इस कालमे उनका होना 
भायः असम्भवसा हा गया है। जन सिद्धान्तसे तो पद्मञमकालके 
अन्त तक योगी ज्नांका अस्लिल् रहेगा ऐसा पत्ता चलता है 
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१६ | ७। ५७५१ 

६०, उपदेश निरपेत होना चाहिये। अभिप्राय यह होना 
आवश्यक है कि हममे जो दोष हें वे दूर हो, आनुसन्लिक अन्य 
का भी भल्रा हो जाबे। केवल परका कल्याण हो इसमे यह 
अमिलाषा लुप्त हे कि हमारी प्रशंसा हों। परापवादको त्यागो। 
आत्मगत दोपोको दूर करो । (१६। ८। ५१ ) 

६१, जो अपने ऊपर शल्रका प्रयोग करे। हमको उचित हे 
कि उसे पुष्पमाला समर्पित करें| क्रोधामिके आवेगमे आकर जो 
वज्ञवाकका प्रहार करे, या ताइन करे, हम उसके साथ क्षमा 
जलका प्रयोग करें। जिससे उसकी क्रोधाप्ि शान्‍्त हो जावे | ठीक 


हे 
“अपराधिनि चेत्कोधः क्रोपे क्रोप! कथ॑ न हि । 
धर्मार्थकाममोधर्णा चतुर्णा परिपन्थिनि॥” 


यह पाठ हम पढ़ते हैं, श्रोताओको श्रवण कराते हैं, 
तथा श्रोताओके धन्यवाद शब्दोकों श्रवण कर फूले नहीं समाते। 
वबचनोंकी कुशलतासे जगतकों मुग्ध करना वच्चना है, प्रशंसा उस 
बक्ताकी है जो उसपर अमल करता है।._ (१७१८ । ५१ ) 

६२. समयसार, समय शब्दका वाच्य आत्मा होता हे। 
उसमे सार क्या है ? सिद्धपयाय। सिद्ध पर्पायसे तात्पये केवल 
शुद्ध पपोयसे जहाँ परके निमित्तसे आत्मामे विकृत परिणाम न हो, 
केवल आप्मपरिणमन हो । (२०।८। ५१ ) 

६३. भनुष्यमात्रका सम्पक अच्छा नहीं। यदि सम्पर्कके 
बिना निर्वाह नहीं हो सके तो कमसे कम सम्पर्क रख, क्योकि 
अन्तरंगकी बीतरागता नहीं, उसके अभावम ही इन पर पदाथोंका 
आश्रय लेना पढ़ता है । - (२६।८।५१ ) 
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६४. मेरा यह हृदृतम विश्वास हो गया है कि धनिक बर्गने 
पं घर्मको विलंकुल ही पराजित कर दिया है। यदि उनको कोई 
बात अपनी प्रकृतिके अनुकूल न रुचे तव वे शीघ्र ही शाल्रविहित 
पदार्थकों भी अन्यथा कहलानेकी चेष्टा करते हैं । (२० | ९ । ५१ ) 

६५, पुण्य पाप यह दोनो काल्पनिक पर्याये हैं स्बंथा 
मिश्या नहीं, विलय जाती हैं. अतएव इन्हे अमूताय कहते हैं। 
इसका यह अथ नही कि पुण्य-पाप अस्तिलशूत्य हैं।इनका 
अस्तिल है परन्तु स्थायी नहीं, इससे इन्दे अभूताये कद्दा । इसी 
तरह मतिज्ञानादि चार ज्ञान हैं, ये भी अस्थिर हैं । ये जयोपशमसे 
होते है । वे भाव औदायिक हैं। ये भी आत्माके ज्ञान गुणका 
विकार है। वे वन्ध करनेवाले हैं, मतिज्ञानादिक वन्धक नहीं । वे 
आत्माका आहुलता उत्पादक है, ये आकुलताको अलुमव कराते 
है। यदि आत्माके अन्द्र यह चैत्तन्य गुण न होता तव आत्मा 
पुद्ूगलकी तरह जड़ हो जाता। संसारकी जो व्यवस्था आज दीख 
रही है कान इसका वर्णन करता। यह जीव है, यह जीव नहीं, 
ज्ञान गुण विना कौन इसको बताता। यह होनेसे ज्ञान गुणका ही 
मुख्य माना गया हैं अतएव संसारमे जहाँ देखो वहाँ ज्ञान वृद्धिकी 
शिक्षा दी जाती है;। (१५। १० ५१ ) 

६६. जो मनमे आता है वह स्वाभाविक नहीं; क्योकि मन 
स्वतन्त्र द्ृव्य नहीं। यह वस्तु नोइन्द्रियावरणके निमित्तसे होती 
है। घहुत मनुष्योकी यह धारणा हे कि सन न होता तब हमारा 
कल्याण कठिन न था परन्तु यह धारणा मिथ्या है। 

(१५।११।५१ ) 

४७. सब जीव अपने अपने ग्रयोजनको देखते हैं अतः 
किसीकी अपराधी मानना मूलेता है।._ (१७। ३१ | ५१ ) 

ने>१०-ड:ुन 


बर्णी-उपदेशाण्जलि 


वर्णी जयन्तो - 


स्तुतिका अथे थोड़ी चीज़को बहुत बढ़ा कर वर्णन कर देना 
जिसका कोई पाराबार नहीं। थोड़ीसी वातकों बहुत कहना तो 
इसमे रंज करनेकी बात ही क्या है पर भोह तो ऐसी चीज़ है कि 
थो रंज करा ही देता है। मुख्तार सा० ने कहा कि प्रशंसा सुनकर 
हम नीचे-नीचे हो जाते हैं त्तो विचार करके यह भी मनमे आता है 
कि भरे ये लोग भी कैसे हैं कि हम तो छुछ हैई नहीं और ये लोग 
वना-वनाके कहते हैं । पर अच्छी बात है, देखा जाय तो हमारा 
देश तो भारतदवणे है मैया। इतना बड़ा देश है भैया कि पत्थरमें 
कल्पना करके ये मोक्षमागं निकाल लेते है। देख लो भगवान पा्व- 
, नाथको मोक्षकों जानेवाले मगध, उनकी स्थापना करके और मोक्ष- 
मार्गमे चल रहे नहीं अपन लोग १ विष्णु भगवानका पत्थरकी 
प्रतिमामें आरोपण करके अपना कल्याण कर लेते है | 

अगर हममे जो गुणोंका आरोपण कर लेबें तो इनकी मनकी 
बात है हम मना करनेवाले कोन ? 

हमारी वात मानो तो जितने हैं सभी बढ़े है सवकी आत्माके 
अन्दर वह ज्ञानकी ताकत सव बातें सबके अन्दर विद्यमान है | हम" 
उनका अनुभव न करें ये वात दूसरी है। अगर उसकी तरफ दृष्टि- 
पात कर देवें तो हम कल्याणके पात्र हो जावें, 


विश्व क्या है-- 


मोहकी महिमा! है कि यह संसार चल रहा है। अगर मोह! 
चला गया तो सम इदम स्वमिदम! अज्ञान करके मोहित नही होगे। 
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अज्ञानमे दम इसके ये हमारा, हम इसके पहले थे अब ये हमारा 
होगा इस प्रकार भन्नान बुद्धिसे संसारमे भ्रमण क्र तक होगा कि 


“कम्से गोकमम्मि य अहमिदि अहक॑ वे कम्मणोकम्म | 


जा एसा खह पुद्ी अप्पड़िवुद्धों हवदि ताव ॥! 
जवतक कर्म-नोकर्मे हम हैं और हमारेमें कर्म नोकरम हैं 
तवतक यह थज्ञान है तव तक संसार हैं । यथा एक घट द्वोता है 
पुदुगलका परिणाम है यथा घटादिपु प्रृह्वलपयमिषु सो 
अहम | ये शरीरमे रागादिक हुए, ये और हमारा 
यह श्रम कि हममें ये नोकर्म आदि हैं इनमे हम हैं तभी तक हम 
अनजानी हैं। ४ 
देवयोगसे किन्दी ज्ञानी गुरुओका समागम मित्र जाय भ्रज्ञान 
मिट जाय तो यथा दपेणे'''ज्यालाप्मिः” दुनिया जानती है, दर्षणमे 
अमन प्रतिगासित होती है, अप्िकी ज्वाला दर्षणमे भासमान होती 
है तो उसकी उष्णता और ज्याला द््पणमे नहीं । यहाँ सिगड़ी रखी है 
उसका प्रतिविम्व दपेणमे पड़ता है पर णदि किसी ख्रीसे दाल बनानेको 
कहा जाय तो बटलोई दपषण पर रखेगी कि सिगड़ीकी आग- 
पर, तो उसे भी इसका ज्ञान होता है, इसलिए पुदुगलकर्मसे 
अरूपी जो आत्मा है उसमे जानपना है, ज्ञातृपना है 
उसमे कर्म ओर नोकम नहीं हैं। आप हमारे ज्ञानमें आ गए एता- 
चता इसका यह अथे नहीं कि आप हममें झा गए। आपका एक अंश 
भी हमारे ज्ञानमे नहीं आया। जव अँश भी हमारे ज्ञानमे नहीं 
आया तो आपसे स्नेह क्या करें कैसे करें | 
पुदंगलके रूप रस गन्ध चर्णका अंशमात्र भी हमारे ज्ञानमे 


नहीं ह। हा हमारी कोई भी वात उनमे होती तो स्नेह, करते। 
* पह्ढा है-- 
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“बुनतादात्य 00७ ए०. ७७ है 
तो ज्ञानका तुम क्या उपदेश करते हो--ज्ञानका तादात्य 
“होकर भी क्षण मात्र भी हम उसकी उपासना नही करते | 
यहाँ वहुत बाहरके लोग हैं वे भी सुन लें--इसमे क्या शक है। 
तो जब तक हम इन पर पदार्थोकोी अपना रहे हें तब तक हमारे 
अनन्त संसारमे कोई शक नहीं। तो अब हम व्याख्यान क्या करें 
पर हमारों समभमे इन लोगोने पंडित लोगोने जो व्याख्यान किया 
कि परके लिए अपना समय छोड़ दौ। अरे समय छोड़ दे तो 
व्याख्यान क्या दँ। इससे मालूम होता है कि मोह ही तो व्याख्यान 
दिला रहा है। पूज्यपादस्वामीने सर्वाथेसिद्धि जेनेन्धव्याकरण और 
समाधिशतक बनाया तो बो पृज्यपाद स्वामी कहते हैं-- 


दूसरेने हमे समझा दिया ओर हमने दूसरेको समझा दिया 
तो ये प्रतिपाद्य और प्रतिपादक हुए। 
ये गुरु शिष्यका जो व्यवहार है। 


पूज्यपाद स्वामी कहते है कि उन्मत्तचेटित॑ * “ये जो हमारी 
उन्मत्त चेष्टा है सो उन्मत्तो की कहे चाहे पागलो की कहे, पागल 
कहे तो उल्हू कहावें सो उन्मत्त ही हम कहते हैं । गुण० का नाम 
भी भगवानने प्रमत्त रखा हे। गुरुशिप्यका व्यवहार ही जब 
प्रमत्तोकी चेट्ा है तो महाराज आप क्यों लिख रहे ? तो इससे 
मातम होता है कि सव मोहकी चेष्टा है। मोह महां बुरी चीज है। 
मगर एक मोह ऐसा होता है कि संसारमे डुवो देता है आर एक 
मोद ऐसा द्वोता है कि संसारसे उद्धार कर देता है। आतः सू्योद्यमे 
गगनमे लालिमा होती है सायंकालीन सर्योदियम भी लालिमा 
'ती है पर एक लालिमासे सूययका प्रकाश फेलनेबौला है भर उस 
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शामकी लालिमासे प्रकाश नाश होनेबाला है तो इसी प्रकार वह 
जो मोह है संसारी उपादानोका, बह सायंकालकी लालिमाको 
तरह उत्तरकालमें अंधकारका कारण है ओर वह जो राग हूं धर्म 
शा्यो आदिका, वह उत्तरकाल प्राचीकी लाशिमाकी तरह प्रकाशका 
कारण है। रा० वा० मे अकलंक स्वामीने कहा है:-- 


वान्नशिष्पाचाय.. हे ० 
2 ज मोध्षमागः 

किसी शिष्यने जाकर पूछा ऐसा नहीं है। संसार रूपी 
सागरमें डब्ते हुए जो अनंत प्राणी हैं वे धर्मध्यान सप्तम गुणस्थान 
और अपायबिचय--से छूट करके सिथ्या मार्गम लगे हें 
कैसे इनसे यह मिथ्यात्व छूटे इसी भावनाप्ते प्रेरित होकर सब 
कहा। तो वह शुभ राग जो है वह उत्तरकालमें उन प्राणियों 
संसाससे छूटनेका कारण ओर उनके लिए भी उत्तरकालमे कमंनाश 
का कारण हुआ | हम तो ये सममते है कि सम्यस्ञानियोकी जो 
चेष्टा है सो सारी चेष्टा मोह रागकों निकालनेकी चेष्टा होती है । 

हम आचारयोंकी वात क्या कहें हम तो आप लोगोंकी बात 
कहते हैं कि आप लोगोके कौन मोह हैँ । यदि आपके सम्यर्दशेन 
है तो ख्तियोका मोह बच्चोकासोह और संसारका मोह यह भापके 
संसारका नाशका काए है | 

किसी मनुष्यकों जब ज्वर' आता है तो उसे चिरायता पीना 
पढ़ता है तो क्या बह इस शौकपे पीतां है कि फिर ऐसा ज्वरं 
आवे ओर चिरायता पीना पढ़े। सम्यग्टष्टि चिरायता समझता है 


विषय सेंबन से दुख होता है पर क्या करे उसे फिर पीनेकी आशा 
क्यों करेगा। 


३ ईंशरी के'सलेरियाका उदाहरण-- 
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हमें तो विश्वास है कि सम्यग्दष्टि विषयकों भोगकर उसे 
चिरायता जैसा उपचार मानता है इसलिए मुनिपद्‌ यदि मोक्षमार्म हे. 
तो हम भी मोक्षभागी है। उनके संज्वलन है तो हमारे अप्र० का 
योग है | उनके हजारों शिष्य हो जाते है तो हमारे तो ४- दी ६ 
लड़के होते हैं पचास कुटुम्बी हैं। ४-४ हजार शिष्योंके रूते 
जब बो सोही नहीं होते तो हम ४ के रहते केसे मोही होवें, जैसा 
चंदावाईने कह्दा था कि बड़ा ये किल केचित | 
, - भेंद्विज्ञान जिन्हें मिल गया वे तिर गए और जो डूबे यो 
भेदविज्ञानके अ्रसावसे दबे । 


शँ 

संसारके प्रकणमे आचार कहते हैं कि हम क्यों ढवें। संसारके 
अन्दर विचार करो तो २ प्रकारका योग होता है एक शुभ एक अशुभ, 
उसका मूल कारण राग-द्रंष है। हमारी आत्मा जो रागह्ंपके कारण 
उतपन्न हुए रागमे विद्यमान है हमी तो उसको ले जानेवाले हैं हमीं सिन्न 
कर सकते है। अपनी आत्माको अपने आत्माके द्वारा रोककर 
अपनी आत्मामे लगा कर पर द्रव्यमेसे इच्छाको हटालें तो पर 
दृब्यका समागम छूट जाय। खातावही नकली तो वह बनावे 
जिसके व्यापार होता हो किन्तु धंधा ही जो न करे तो वह खाता- 
वही क्‍या वनावे | 

तब जब संग रहित हो गया तो आत्माकी चीजका आत्माके 
द्वारा ध्यान करता हुआ शुद्नज्ञान-दरशनमय आत्माको प्राप्त करता 
हैं। मोक्षमागंको प्राप्त होता हैं। आप लोग जो इधर आए हो 
से इतनी वात मानना कि और इुछ छोड़ो चाहे न छोड़ो, मोह 
छोड़ जाओ। ओर चाहे सारी सम्पत्ति ले जाओ पर भोह छोड़ 
जाओ । वस यही कल्याणका मार्ग ह। 


बिनोवा जयन्ती 


'मोधमार्गस्य नेतारं मेचार कमंशरमृताम। 
हातार॑ विश्वतत्तानां वन्‍्दे तद्गुणलब्धयें ॥” 
वन्धुवर | 


आज एक महापुरुषकी जयन्ती है। विचार करके देखो उनकी 
यहमहापुरुषता क्या १ भूमिदान दिला देते इससे उनकी मद्दापुरुषता 
नहीं। अरे जब भूमि तुर्दारी चीज द्वी नहीं तव दिलानका प्रर्न 
ही नहीं "आता। उन्होने एक पुस्तकमें लिखा है कि 'भूमि तो 
भगवानकी है? तो तुमारी कैसे हुई ? ओर जो तुम्हारी नहीं उसका 
दान कैसा १ सबसे भारी वात तो यह है कि में उनके गुणोसे 
मोहित हूँ। मेरे ध्यानमे यह धात आई कि उन्होने पंचेन्द्रियके 
पिपयोको लात मार कर अपनी ओर ध्यान दिया। यह भूमिदान 
तो आहुसब्दिक है | कहा है-- 


“भुक्तिमिच्छसि चेत्तात ! विषयान्‌ विषवत््‌ त्यज !” 


हे तातू यदि मुक्ति चाहते हो तो पंचेन्द्रियके विषयोकों 
'विपकी तरह ध्याग दो। जिसने पंचेन्द्रियके चिपयको घिपकी तरह 
त्याग दिया, सच्चा त्याग तो उनका यह है। 


तुम तो भूले दो, भट्के दो, तुम्दारी तो यह चीज ही नही। 
मच्चा त्याग तो उन्‍होंने आत्महित किया। पंचेन्द्रिय विपयोंको 
लात मार कर आत्महितमे लग गये । यह ( भूमिदान ) तो गौण 
काम है। असली काम तो यह हे-- 


२३७ विनोवा जयन्ती 
“प्ोश्लो विषयवेरस्प! 

मोक्ष है क्या चीज १ विचार कर देखा तो मोत्ष सव दुःखोसे 

छूंट जाना ही तो है। वह मिले केठे ! भोधो विषयपेर॒स्पाँ 
पद्नन्द्रियके विपयोसे विरक्तताका आजाना ही तो मोक्ष है। भोगनेको 
आपको क्या है संसारके अन्दर | गरीबसे लेकर अमीर तक क्या 
चीज़ मिलती है वताओ। सिवाय एक रूप, रस, गन्ध, रपशेके 
ओर कुछ मिलता हो तो वताओ | भारतव्पके बड़े बड़े पुराणोमे 
देख लो पद्नन्द्रियके विषयोक्े सिवा भोगनेको और है कोन चीज ९ 
इनके सिवा तुम भोग क्या सकते हो । उस भोगकों जिसने छोड़ 
दिया उसकी तारीफ हे। तुम्दारी गलती है कि ऐसे महापुरुषसे ऐसा 
काम लेते हो । तुमलोग गलत रास्ते परहो। उनसे कहो आप ध्यान 
कीजिये, यह काम हम करेगे। ऐसे व्यक्तिकों घर घर दोड़ाना 
क्या शोसाकी वात है ? यह मारतवपे हे जहाँ हरिश्वन्द्र जैसे दानी 
हुए। लिव्होने सत्यकी रक्षा एवं दानकी प्राणप्रतिष्ठाके लिये जो 
जो किया सो सबको ज्ञात है । तुम क्या करते हो १ १०,२५/ १०, 
१०० या १००० चीधा जमीन दे दी। वह क्या तुम्हारी हे | तुम्हारे 
दादाकी है! अगर दादाकी है तो ६२५ राजा चले गये एक दिनमें, 
क्या रह गये। हमारे दादाकी चीज़ है जो हम दान करें १ दान 
करो राग मोह ढ्वेषका तो संसारके बन्धनसे छूट जाओगे । तुम्हारी 
चीज ऐव है उसे छोड़ो । पराई चीज है तुम परोसनेको बैठ गये 
हम दिलानेबाले कौन १ हमारी समभमे नहीं आता। वह महापुरुष 
जिसमे पद्नेन्द्रिय विधयको लात मार दिया उससे ऐसा काम कराना 
इससे अधिक भारतकी कद्गाली ओर क्या होगी ९ जिनसे मो 
मार्ग मिलता है उन्हे संसार मार्गमे लगाओ। मै तो सममता हूं 
यह कोई चीज नहीं है। तुम्हारी यह मूच्छा प्याग कराते है, भरे 
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हमारा अगर कोई चोट्भापन मिटा-दे तो इससे बडा उपकारी आर 
दंन होगा ? तुम प्रद्धा तो दिगम्वर हो जैसे मॉके पेटसे पढ़ा 
हुए, कोई कपड़ा आया साथमे। तुम्हारे साथ न कोई चीज आई 
ने आती ह-- 
“जन्मे भरे अकेला चेतन सुख दुःख का भोगी, 
कमला चलत न जाय पेंड मरघट तक परिवारा | 
अपने अपने सुख्ध के साथी पिता पुत्र द्वारा ॥” 
बताओ अनादिकाल वन्धनोपाधिवशेन स्फटिक मणिम काई 
मैल है पर ढॉक लग जाय तो ९ आत्मा स्व॒भावसते स्वच्छ है पर 
मोहरी ढोंक लग गई। 'ताहं देही नम में जीवों चौरासी लाख 
यानि दिख रही | यह भी नहीं यह तो कमेझत विकार है । आज 
ुन्हारं जो लावण्यता है दो चार वर्ष बाद फोटो लिवाओ। मेरी 
जीवन गाधामे देखो ओर अब देखो तो कहोगे कहाँका खच्बीस 
ऋग गया १ 
भ्षाह देहो न मे जीवो' न मेरा देह है न मेरा जीव है, फिर 
फंसा क्यों हैं १ 'अयमेब हि मे वध! यः स्थाज्जीविते सृहा !! 
बसे अपना मान रहे हो उस्ते छाड़ा। भारत सब सुखी हा जाय 
पर तुम तो उस्ते प्राणोंप्ते चिपटाए हा। अच्छे लोगासे ऐमे 
लेते ही सो तुम्दारी वह्दी गति होगी | 
हुमायूँ वादशाह था सो जब वह हार गया तो गुजरात पहुँचा । 
चहकि राजाने स्वागत क्िया। उसझे मंत्रीन एक कुर्सी भेज दी। 
उसपर कान बैठे ? तव उसके मंत्रीन तीन तलबारें लगा उसपर 
कपड़ा डाल दिया, कह बेठिय । उसकी करामात देख राजा बहुत 


प्रसन्न हुआ। वोल्ा तुम्दारे साथ ऐसा बुद्धिमान मंत्री है तव 
तुन्हाए राज्य क्यों गया (९ 
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उसने उत्तर दिया--जो राजकाय करने थाग्य थे उन्हें घोड़े ' 
खुनानेको रख दिया और जो धोड़े खुजाने योग्य थे उत्दे राजकाये 
में लगा दिया ! हम लोग भी इतना नहीं जानते कोन क्‍या कर 
सकता है १ भारतमे एक ऋषि हाय तो सेकड़ो कोशमें सुभिश् हो 
जाय भारत जो अहिंसक था आज मांसमक्षण पोपक हो गया। 
जहाँ दूधकी नदियों बहती थी आज वहाँ खूनकी नदियों वहती हैं। 
अरे एक आदमी निर्मल हो जाय तो संसार उल्नट जाय। संसारमे 
एक आदमी शर्‌ होता है। 'एकश्नन्द्रस्तमो हन्ति| एक ही चन्द्रमा 
अन्धकारको नष्ट कर देता है। गांधीजी अकेले एक ही तो थे, 
दो गांधी होते न जाने क्या करते १ तुम क्यों नहीं बनते गांधीजी, 
या विनोबाजी ? कौन रोकता है ! एक दिन निर्मेश परिणाम कर 
लो तो तुम भी गाधी वन सकते हो, बिनावा बन सकते हो । क्या 
विद्याके अधीन है ) धर्मंके अधीन है ! नहीं, वह तो परिणामके 
अधीन है । ज्ञानकी कोई आवश्यकता नहीं। हम ढुछ नही जानते 
पर यह तो जानते हैं कि यह पर है। किसने सिखला दिया ९ 
हमारा आत्मा कहता है कि ये हमसे पर हैं । आज हम निर्मेत 
परिणामी वन जॉय तो गांधी हो जाँय, विनोवा हो जॉय | 
हे माँ! 
क्या है बेटा ९ 
, तैरना आजाय, पर एक शर्त है, वह यह कि पानी न छूना पड़े। 
हम महाप्मा हो लॉय पर बुछ त्याग न.करना पड़े । 
वावा कैसे महाप्मा हो जाओगे विना त्याग के ? हमारी 
सममभमे नहीं आता। कि 
विनोवाजीसे कहो कि बाबाजी ! अब आप वृद्ध हो गये, धर्से- 
ध्यान करो । जान तो गये भूदान करना है. तब सबके,सब एक ही 
दिनमे कर डालो । एक वात और अगर हमारी कोई माने, मगर 
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हमारी कोई मानता तो हू नही,,मत मानो । हम कहते किसान तो 
दान करते सो ठौक ही है. हम संवके लायक दान बताते हैं, जो 
भीख मॉगकर खाते हैं वे भी दान दे सकते है। एसा करनेते 
अनेक यूनिवर्सिटी हो जॉय, विद्यालय दो जॉय। खाने पहिननमे 
जा खचे हो प्रति रुपया एक पेसा दान दो, सब मारतवपमे गरीबी 
मिट जाय। एक पैसा प्रति रुपया ही दो अधिक नहीं। उसमे 
कोई व्यतिक्रम नही होना चाहिये। भीख सॉगकर लायगा वह 
भी खायगा तो पेट भर, ता वह सो एक गेटी दे सकता है । 
अहिसा तो आत्मामे है। किसी पहाडमे रखो है भारतबरपेकी 
अहिसा १ गिरनारजी चले जाव, शिखरजं चले जाव, मुसलमानो- 
के भक्काजी चले जाब, पर क्‍या पहों रखी है अहिसा अरे 
अहिसा आपकी आत्माके अन्दर हे और कही नहीं। आज़ राग 
हप छोड दो अददिसामय हो जाओ | बड़े बड़े पण्डित धर्मेकी व्याख्या, 
करते हैं, जन्म भर सुना रागद्प छोड़ दो, धर्म समाजमे आजाय। 
धम ओर है क्या चोज १ पढ़ी नहीं, लिखो नहीं, सिर्फ रागहेप 
छोड़ दो, जप नहीं करो, संयम भी नहीं करो, एक क्षमा वड़ी चीज 
है। संसारमे क्षमा वड़ी चीज है, क्‍या बड़ी चीज है भैया ९ हमे 
तो गपें ( झूठी बातें ) लगती, क्‍योंकि अगर क्षमा होती तो एक- 
में तो होती ९ पुस्तकें क्या ज्ञीरसागरमे फेक दे ९ जितने व्याख्यान 
देनेवाले हैं उन्हे क्या सत्याग्रहवालोकी तरह जेलमे भेज दें ९ 
क्राधको छोड दो क्षमा आ जाय, किसीसे पूछनेकी जरूरत नहीं ॥ 
क्राध छोड़ दो क्षमा हो जाय। धर्म आत्माकी चीज है, आत्मा- 
की परिणतिम जा रागह्ठप ओर क्रोध मिले हुए हैं, व छूट जॉय 
तो क्षमा हो जाय। 
इतो न किश्वित परतो न 
यतो यतों यामि ततो न किश्नित। 


२३६ विनोवा ज॑यन्ती' 


विचाय॑ पश्यामि जगन्न किखित्‌, 
खात्मावधोधादपिक न किखिंत्‌ ॥ 

यहाँ एुड नही, पहाँ छुछ नहीं, जहाँ वहाँ जाता हूँ बहोँ भी. 
गुल्ल नही। विचार कर देखता हूँ. संसार भी कुछ नहीं, आध्माके 
अववाधसे अधिक और हुछ नहीं है । 

क्या गांधीजीके समान काये इतनोम किसीने न किया होगा ९ 
तो व्यो नहीं हुए गांधी १ अगर ऐसे प्रतापी थे तो क्यो नहीं हुए ९ 
गांधी जी अगर तुम्हे अपना गांधौल्ल दे देते ता उनमे क्या रहता ९ 
इससे मादम पढ़ता है. कि गांधीजीका जो गुण है वह गाधीजीमे 
ही था ! अगर उनकी आराधनासे लोग गांधी वन जाते तो कोन 
त॑ बनता १ मंगवानके गुण भगवानमे हैं उससे तो” ““कोई 
शिवालय जाता, कोई जिनालय जाता, तो यदि उसका गुण हममें 
आ। जाय तो मिल न जाये! प्रतीत होता है यह किसीमे मिल नहीं 
सकता है। अपने ऐव छोड़नेसे ही भगवान बन सकता है। ऐचच 
छोड़ दो फिर देखो भगवान वनते कि नहीं। जन्म भर जपो-- 
'ूवाय नम), सयाव सप्त! पर धरसे चलो नहीं, फिर पहुंच 
तो जाओ दुकान कैसे पहुंचते हो ! सूर्यने भागे भर दिखला दिया, 
अगर चलते नहीं तो जपो- “पर्याय नभ/ पुत्रसे कहो वेटा तुम 
भी जपो, मॉँसे कहो तुम भी जपो, और चलो नहीं तो विना चले" 
पहुँच जाशोगे १ पढ़नेसे छुछ नहीं होता, उसपर अमल करो तो 
कल्याण हो जाय। कहने मात्रसे दुद् नहीं होता ९ उनकी जीवनी 
पढ़ी, उसमें तो लिखा है उसपर अमल करो तो तुम भी वैसे बन 
जाओगे | हमारा तो यही कहना है कि तुम सव विनावाजीके गुणोका 
हुँ न बुद्ध अंश लेकर जाआ। जैसा उद्होने त्याग किया वैसा 
करो । दान करो, चाहे न करो, पर लोम छोड़कर' जाओ | लोग 
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उस मनुष्यके पास नहीं है अतः छोडकर जाओ | परन्तु करें क्या ९ 
अनादि कालीन भोहकी भावना तो लगी है। जैसे एक आदमी 
था, वह परदेश चला गया। उसे वहाँ कामला रोग हो गया | घर 
ग्रानेपर उसे सारी वस्तुएं दूसरे रूपमे दिखने लगी ! स्लीकों देख 
कर कहने लगा--अरे यह चुडल कहाँसे आ गई १ मेरी ली ता 
बहुत सुन्दर थी।' लोगोने बहुत सममाया कि यही तो है, तुम्दी 
भूलत हो| । पर वह काह्ेको मानने चला । पिताने वैद्यका बुलाया 
उसने देखा अरे | इसे नो कमला रोग हो गया । उसने दवा दी, 
कामला रोग दूर हो गया । सारी चीजे उसे ज्योंकी त्यों दिखने 
लेगी वही ञ्री फिर सुन्दर लगन लगी। इसी तरह हमे मोहका 
राग हो गया है। अतः भीतरके रोग राग पको मिटा दो। बस्तु- 
तत्त्त--वस्तुका स्वरूप ज्योंका त्यों समममे आने लगे। 
यह जीव अनादि कालसे संसार रूपी चकाके ऊपर वैठा है 
ओर भ्रमण वर रहा है। भ्रमण करानेवाला कौन है? भोहरूपी 
पिशाच, वही हमको भ्रमण कर रह है| उससे हमारी आत्मामें 
नाना अकारक्ी चिन्ताएं होती हैं । वैसे हमारे पास कोई कारण नहीं 
है सिवाय पद्चेन्द्रिय विषय प्रामको देख लो, चाहे स्पश कर लो, 
इसके सिवाय ओर कोई स्थाद हो तो वत्ताओ । पर वह है कैसा ? 
मृगतष्णायमान उगठ॒ष्णोका आचरण करनेबाला। कहते हैं 
चढ़ियासे वढ़िया सिनेमा | भारतवर्ष दु/खी है। क्यो दु/खी है १ 
खानेको नहीं। हम पूछते हैं नव कहाँसे आते हैं इतने पैसे जो 
'सिनेता देखनेमे छुट्ाते हो ? अपने से दी नाना प्रकारके भावोके 
सिनेमा देखो न ९ रात दिन काम भोगकी कथा सुन इसीमे उलमा 
रहता है। - 
कपायचकके कारण मोह मदिरासे उन्मत्त पागलकी तरह 
कुखी होता हैं। सो न किसीकी सुनता है, न अपने आप ही 
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समभता है। एक मनुष्य था जो भाषण दे रहा था। वह कद रहा 
था भारतवर्षमे दो कलाएँ और आ। गई। मैंने कहा देखे तो क्या 
बहता है १ तो बह कहरह्दा था वे दो कलाएं यह कि आप जानना 
नहीं दूसरेकी मानना नहीं! इस तरह ७२ की जगह ७४ कलाएँ 
हो गई ! इसलिये हमारा तो यही कहना है कि प्रपश्नोकों छोड़ो | 
हम कहते है हमारे ऊपर दया न करो, परके ऊपर भी न करो, 
क्योकि मेरा तो यह विश्वास हे कि कोई किसी पर नहीं अपने 
ऊपर ही दया करता है। मै अपने अनुभवसे कहता हूँ कि मिक्षुक 
मार्गपर जाते हुए रोटी मॉगता है। मे आपसे पूछता हूं कि आपने 
इसका दुःख दूर करनेको रोटी दी क्या नहीं, उसके कातर बचनो 
' को सुनकर अपना ही दुःख दूर करनेको रोटी आपने दी। आपके 
इृदयमे इतनी आकुलता दो गई कि अगर रोटी न देते तो कितने 
दुखी होते | अतः अपने ही दुःखके निवारणाथ तो रोटी दी। 
बिनोबाजी दूसरोके दु।खप्ते दु।ली होकर कि यह भारतके किसान 
है, गरीव है, दु!खो है, इसीसे वे अपना दुःख दूर करनेको प्रयतत- 
शील हैं । दो राटी देनेका यह प्रयह करे तो जो ४० हजार वीघा 
जमीन दे दी सी हायरे इतना बड़ा आदमी मांगे। करुणा उत्पन्न 
हुई उसीके दूरीकरणाथ यह भूमिदान प्रथा है। हम तो चाहते है 
ऐसा महापुरुष जो है वह आनन्दसे जीबे और भारतवंषंका उद्धार 
करे। साथ ही हमारा आप सबसे कहना है कि विनोघाजीके 
गुणोका थोड़ा थोड़ा भंश लेकर जाओ | रा | 
मैया! हमारा सन्देश भेज देना कि वह आपके जीवनको 
चहुत चाहते हैं।.“# (११ । ९। १९५३ ) 
किनोवा जयन्ती उत्सव, गया 
टाउनहालकी आम समभासे दिया गया भाषण | 


-'अधयमकं आर--नकरन फमाऋ०मर 
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संसार चक्र 
संस्तार-- 


संसारमे बहुत विचित्रता है, यह अकारणिका नहीं। इसपर 
बढ़ बड़े महानुभावोंन गम्भीर विचार किये किन्तु यह सभीने 
स्वीकार किया कि संसार दे पदार्थोके मेलसे निप्पन्न एक तृतीय 
अवस्थाको धारण करनेवाला है। जहाँ दो पदार्योका त्रिलज्षण 
संयोग होता है वही अवस्था वन्धभावको धारण करती है। जैसे 
चार आने भर सुवर्ण और चार आने भर चॉदी दोनोको गलाकर 
एक पिंड बना दीजिये उस पिण्डमे दोनो पदार्थ उतने ही हैं 
जितने पहिले थे परन्तु जब बह एक पिण्ड हा गये तब न तो वह 
शुद्ध सोना है और न शुद्ध चोंदी है । एक तृतीय अवस्था हो गई 
और इसे खोटे सोनके नामसे लोग व्यवहार करते है | इसी प्रकार 
आत्मा और पुदूगलका अनादि कालसे सम्बन्ध चला आ। रहा 
है। उसे लोग मनुष्य, तियेज्न, देव, नारकी शब्दसे व्यवह्दार 
करते है| सुबर्ण चोंदी दोनो सजातीय द्रव्य हैं। यहाँ बिजातीय 
दो दब्योका सम्बन्ध है। एक चेतन द्रव्य है दूसरा अचेतन। 
इनके विलज्षण सम्बन्ध हीका नाम संसार है। यहाँपर जो पर्याय 
पाता है उलीकी यह जीव अपना मानने लगता है । मनुष्य पर्याय- 
मे अपनेको भनुष्य और इतर पर्यायमे अपनेका देवादि मानने 


लगता है। जिस पर्यायमे जाता है उसी पर्यायके अपनी 
परिणति बना लेता है ।* 3 


(१ ) ११०७१ | 
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संसार एक विचित्र जाल है, इस जालमे प्रायः सभी फंसे है। 
जो इससे निकल्ल जावे प्रशंसा उसीकी है ।१ 


यह संसार बास्तवमे आत्माकी पिभाव परिणतिका है। यह 
जो दृह्यमान जगत है वह तो विभाव परिणतिका काये है| इसको 
जो जगत कहते हैं वह उपचारसे जगत कहलाता है। आप्मामे 
जब तक विभाव परिणति है तब तक सब जगत है। जब आप्मा- 
से विभावपरिणति चली जाती है तब नूतन कर्मवन्ध नहीं 
होता। नूतन कर्मवन्धके अभावमे करमका अभाव हो जाता है ।* 


संसार एक विशाल कारागृह है| इसका संरक्षक कौन है ९ यह 
दृष्टिगोचर तो नहीं फिर भी अन्तरद्से सहज ही इसका पता चल 
जाता है। संसार पर्याय दृष्टिसे तो अनित्य है और इसका संरक्षक 
मोह है । इसके दो मन्त्री हैं जो इसकी रक्षा करते हैं। उनका 
नाम राग और हेप है। इनके द्वारा आत्मामे क्रोध, मान, माया तथा 
लोभका प्रकोप होता है। ऋधादिकोके आवेगमे यह नाना प्रकार 
के अनथ करता है । 


ओध-- 


जब क्रोधका आबेग आता है तव नानाप्रकारके कष्ट देना 
अनिष्ट करना, तथा परसे कराना) उसका स्वयमेष अनिष् होता 
हो तब आनन्द मम्न हो जाना। यद्यपि उसके अनिष्ट होनेसे 
कुछ भी लाभ नही परन्तु कया करें ! लाचार हैं। यदि उसका 
पुण्योदय हो और इसके अभिप्रायके अनुकूल उसका बुद्ध भी 
वॉका न हो तो दाहमे दुखी होता रहता है | यहाँ तक देखा गया 
है कि असिप्ायके अनुरूप कार्य न होनेपर मरण तक कर लेता हैं। 


(१) १३॥१००१। (२) १६॥१३५१ | 
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सात 

मानके उदयमे यह इच्छा होती है कि पर भेरी प्रतिष्ठा करे 
इन्च माने, जैसे उच्चता लोकमे हो उसके अर्थ परकी निन्‍्दा 
अपनी प्रशंसा कर, परम जो गुण विद्यमान हां उनका लोप करें, 
अपनेमे जा गुण नहीं उन्हें अपनेमे वतलानेकी चेष्टा कर, 
सामके लिये बहुत कष्ठसे उपालेन किये घनको व्यय करनमे संकोच 
न करे। यदि मानकी रक्ता न हो तत्र बहुत दुःखी होता ह। 
अपधात तक करनेमे संकोच नहीं करता। यदि किसीने जेसी 
अपनी इच्छा थी वैसा मान लिया तब फूलकर छुप्पा हो जाता है 
कि हसारा सान रह गया। भूखे यह विचार नहीं करता कि 
हमारा मान नर हो गया। यदि नष्ट न होता तो वह भाव वना 
रहता । उसके जानहीसे तो आनन्द आया | 
भावा-- 

माया कपाय सी जीवका इतने अपन्वोमे फँसा देतो है कि 
भनमे त्तो और है, वचनपते कुछ कहता हें, काये अन्य ही 
करता है । मायाचारी आदमीके द्वारा महान मद्दाव्‌ अनथे होते हैं । 
अपरसे तो सरल दीखता है परन्तु भीतर अत्यन्त वक्र परिणति 
ह। जैसे वगुला ऊपरसे शनेः शने; पैरो द्वारा गमन करता हैं और 
भीतरसे जहां मछलीकी आहट सुनी कि उसे चोचसे पकड़ लेता 
है । मायाचारके वशीभूत होकर जो न करे सो अल्प है। 
लोभू--- 

लोमके वशीभूत होकर जो जो अनथ संसास्म होते हैं बह 


किसीसे अधिदित नहीं। आन जो सहस्तावधि मनुष्योका संहार 
हो रा है लोनहींकी बदौलत तो है। आज़ एक राज्य दसरेकोः 
दृडपना चाहता हू, वर्षेसे शान्ति पंरिपद्‌ हो रही है, लाखो रुपये 


२१४७ संसार चकऋं 


वरबाद दो गये परन्‍्तु मामला टससे मस न हुआ | शतश॥ नीतिके 
विद्वानोने गंभीर विचार किये, अन्तमे परिमही मनुष्योने एक भी 
विषय निर्णीत न होने दिया। लोभ कपायकी प्रवलता छुछ नहीं 
होने देती, सभी मिल जावें परन्तु जवतक श्रन्तरइमे लोभ है एक 
भी वात तय न होगी। राजाअंसे प्रजाका पिण्ड छुड्टाया परल्तु 
अधिकारी वर्ग ऐसा मिला कि उनसे बदतर दशा मनुष्योकी हो 
गई | यह सब लोभकी महिसा है। अतः जहाँ तक बने लोभको, 
कृश करो । 


चार संत्ाएँ ओर मिथ्याल-- 

जिस शिक्षासे पारमार्थिक हित होता है उस ओर ध्यान नहीं 
ओर न हो भी सकता है। प्रत्यक्ष सुखके साधनकी आ्रप्ति जिससे 
हो उसे छोड लोग अपनेका अन्य साधनोमे नहीं लगाना चाहते।' 
इसका कारण अनादि कालसे आहार, भय, मैथुन, परिन्रह संज्ञाके 
जालमे इतने उलमे है कि वहॉँसे निकलना कफमे उलमी मवखीः 
के सदृश कठिन है। जिसका महाभाग्य हो वही इस जालसे 
अपनी रक्षा कर सकता है। यह जाल अन्य द्वारा नही बनाया 
गया है, हमने स्वयं इसका र्जन किया है। आहायरादि संज्ञा 
मुनिके भी होती हैं, प्रमत्तगुणस्थान पर्यन्त मुनि भी तो आहार प्रहणः 
करते हैं । प्रमत्तनुणस्थान पर्यन्त असाताकी उद्दीरणा है। तथा 
जिसे कबलाहार कहते हैं उसे प्रमत्तगुणस्थान तक ही लेते है।' 
इसके वाद अग्रमत्त गुणस्थानमे कर्म नोकर्म बर्गणाहीका अहण 
होता है। कपलाह्वार छूट जाता है, भय, वेद परिग्रह नवम शुण- 
स्थान परेन्त होता है, लोभ परिमह दशम गुणस्थान पर्यन्त होता, 
है किन्तु जब इस जीवके मिथध्याभाव छूट जाता है फिर होते हुए... 
भी परिम्हादि दोप आत्माको' अनस्त ' संसारंका वन्धन' नही करा. 


दर्णी-वाणी हक 


सडते। अतः संजी पद्चेन्द्रिय मनुष्यकों सबसे पहिले अनन्त 
लमारका पितामह मिथ्वाल त्यागना चहिये ।* 

बहनसे भनुप्य हिसादि पत्च पापोकों द्वी पाप सममते है, 
सबसे प्रचलतम पाप जो मिथ्यादर्शन है उसको पाप नहीं सममते। 
सब पापोका जनक अनादिसे आता हुआ स्वपरभेदका चाधक यह 
सिथ्या व है । टिंसाविक तो चारित्रमोहसे होते हैं। जब मिथ्या 
पाप गया परमार्यस्ते तो उसी समय इसके करत्व निकल गया। 
कबल उहयसे औदयिक भात्र होता है. यह उसका कर्ता नहीं 
शनता | कर्ना न वननेस आगामी कर्मचन्‍्ध बहुत ही अल्प दाता 
£ | ुछ कालमे एसी परिणति इसकी हो जाती है कि सब क्मोकी 
जड़ जो मोह # उसका दस्व नहीं होता | जैसे जब मिथ्यादशेन 
ला जाता है मिथ्यात्वादि सोलह प्रकृत्तिका वन्ध नहीं होता। इस 
तरह कमसे गुणस्थान आरोहण करता है। जिस समय दृशस गुण- 
स्थान शेता है उस कालमे मोहनीय कर्म तथा आयुको छोड़कर 
६ कर्मका ही वन्ध होता है। उसके अभावसे ज्ञानावरणादि 
अस्थामिक रहकर वारहवें गुणस्थानमे अन्तर्मुहृतमे स्वयमेव नष्ट 
दो जाते हैं ।* 

अनादिसे यह जीचर शरीरको निज मान रहा है तथा आदर, 
भय मेंथुन, परिग्रह यह ४ संज्ाएँ साथ हैं । निरन्तर इसी परिपार्टीसे 
निउलना कठिन है। प्रथम ता आहारके अथे अनेक उपाय करता 
है। भय हानेपर भागनेकी इच्छा करता है | वेदके उदयमे गुणदोप 
देखनेकी इच्छा होती है । विषयकी लिप्सासे जो जो अनर्थ होत है 
यह ऐिसीमे गुप्त नहीं । यह लिप्सा इननी स्यंकर है कि यदि इसकी 
प्रति न हो तथ मृत्यु तकका पात्र हो जाता है। इनका लोभी 


(१ ) २७०,३८।६।०१। (२ ) ९७०९ | 
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जिनका लोकमे निन्‍्यवर्म कहते है उन कर्मोंका करनेमे भी संकोच 
नहीं करता। यहों तक देखा गया है कि पिताका सम्बन्ध सानान्‌ 
पुश्रीसे हो गया। उत्तमसे उत्तम राजपत्री नीचोके साथ संसगे 
बरनेमे संकाच नहीं करती | जिसने इस काम पर चिज्य प्राप्त कर 
ली यही महापुरुप है, यों तो सभी उत्पन्न होते और मरते हैं ।' 
खार्थी इंडुख-- 

पुत्रकों मनुप्य बहुत ही प्रेमदष्टिसे देखता है. किन्तु बात उसके 
घिपरीत ही है । मनुप्यका सबसे अधिक प्रेम स्वल्लीसे रहता है, 
इसीसे उसका नाम प्राणप्रिया' रक्खा। 'भेरी ऑखोका तारा? 
आदि नामसे उप्ते सम्बोधित करता है। वह इसकी आज्ञाकारिणी 
रहती है। पहिले पतिको भोजन कराती है तव आप भोजन करती 
है। उसका शयन कराके शयन करती है। उसकी वैयावृत्य करनेमे 
किसी प्रकारका संकोच नही करती | पुत्रके होते ही वह बात नहीं 
रहती । यदि भोजनमे विलम्व हो गया तव पति कहता है वित्म्ब 
क्यो हुआ ९? तब यही उत्तर तो मिलता है कि 'पुन्र॒का काम कहें 
या आपका 0 इत्यादि। तथा जब पुत्र बृद्धिकों प्राप्त होता है और 
ड्वासको ग्राप्त होता है तव समय होनेपर पुत्र अर्थका स्वामी वन 
जाता है। बह स्वामित्व स्वयं सोपता है, लो सेंभालों अवतक 
हमने रक्ना कौ!” यहाँ तक देखा गया कि यदि दान देलेका प्रकरण 
आजावे तव लोगोसे कहता है कि भाई | हम तो दूसरेकी धरोहरकी 
रक्षा कर रहे है। हमे इसके व्यय करनेका अधिकार नहीं |* अब 
आप लोग स्वय॑ निर्णय कर लो पुत्र मित्र है या शत्रु ! कहांतक 
कहूं, मोद्दी जीवको मोहके नशेसे अपने आपका बोध नहीं होता। 
(१३) ३०-७-५१ । (३२) २०-७-७१ 7 


वर्णी-दाणी २७७० 
मोहजन्य अज्ञानता-- 


/आच्ष्य भृणु वातात ! नानाशात्वाण्यनेकशः | 
तथापि न तब स्ास्थ्यं सर्व॑विस्मरणास्ते ॥” 


चाहे तो आजन्म शाद्ष श्रवण करो, चाहे आजन्म शास्रोका 
व्याख्यान करो तथापि जवतक सबको न भूल जाओगे तबतक 
तुम्हारा कल्याण नही, क्योकि आत्मा सब पदार्थोंसे भिन्न हे । इसका 
एक भी अंशन तो अन्यत्र जाता है ओर न अन्यका अंश इसमे 
आत। है। हम अपनी ही अज्ञानतासे परको अपना मानते हैं । 
पर पदार्थमि किसीका तो दुःखका कारण मान लेते हैं । जैसे बिप 
कंटक, शत्रु पदार्थों को दु!खका कारण मान उनमे अप्रीति करते 
हैं ओर किन्ही स्री पुत्रादिको को सुखका कारण मान उनसे प्रेम 
करन लगते है ) किन्ही पदार्थोकी परलोकम सुखका कारण जान 
उनमे रुचिपूवेक भक्ति करन लगते हैं किन्तु गरयोजन केवल लोकिक 
सुखका ही रहता है। इस तरहसे अनादि संसारसे इस संसारमें 
चतुगंति नारक, तियेक्‌, मनुष्य तथा देवगतिमे अ्रमणकर संसार 
वन्धनमे मुक्त नहीं होते | वन्धनसे मुक्त होनेका कारण तो तब मिले 
जब कि इस संसारक कारणोसे विरिक्त हो। संसारले कारणोसे कब 
विरक्त हो ९ जब कि उसे हेय समर, सो तो सममते नहीं । 


“नाह देहो न मे देहो जीवों नाहमहं:हिं चित्‌ । 
अयमेष हि मे बन्धः आतीच्ा जोविते सृद्दा ॥” 


नतो में देहहू ओर न मर देह है। और न मैं जीप हूं, 


९ ये रे. 


तो घिन स्वरुप हें. यदि भरे जीनेमे स्पृह्ा है तो यही वन्‍्ध है | 
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“एको दृश्गाति स्वस्थ मुक्तप्रायोष्सि सवदा । 
अयमेव हि ते बन्धों दृष्टारं पश्यसितराम ॥! 
यद्यपि आत्मा ण्क है, स्वतन्त्र है, तथा प्रायः मुक्त ही है, 
किन्तु भ्रमसे परका अपना मान रहा हे । यही तेरे वन्‍्धका कारण 
है कि आत्मासे अतिरिक्त पदार्थोंकों दृष्टा मान लेता है। आत्मासे 
भिन्न यह जो पदार्थ है वह तेरे नही," और न तूँ उनका है। उन्‍हें 
अपने सानकर स्वयं अपनी भूलसे वेंधा हुआ है, कोई अन्य 
चंधानवाला नहीं । जैसे कुत्ता दषणमे अपना मुख देख अपनेसे 
भिन्न प्रतिविम्बको दूसरा कुत्ता मानकर भोंकता है, ओर उस 
दर्पणम मुखकी ठोकर दे आप स्वयं चोटसे दुखी होता है, कोई 
अन्य चोट देनेवाला नही, अपना ही आत्मीय बोध न होनेसे 
स्वयमेव दुःखका पात्र होता हैं। इसी तरह यह आप्मा अपने 
स्वरूपकी भूल स्वयं पर पदार्थेमि निजत्व कस्पना कर दुःखका, 
पात्र होता है -- 


“अपनी सुध भूल आप आप दु।ख उपायो। 

जैसे शुक्र नम चाल बिसर नहिनी लटकायों॥ 
सत्य यह है कि-- 

“उदेति भवतों पिश्व॑ वारिषिरिव, बुंदूबुद! । 

इति ज्ाल्वेकमात्मानमेबमेव छय॑ बज ॥ 


५ यह जो विश्व उदयको प्राप्त होता है सो आत्मासे ही होता 
है। अथात्‌ जो जगत दृश्यमान है यह आत्माके रागादि परिणामसे 
ही तो होता है । जैसे वारिधिसे बुदूबुद्‌ होते, वह यद्यपि वारिधिका। 


(१) ७-4-५१ । 
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स्वभाव नहीं है फिर भी उस समुद्रसे परिणमनक्की शक्ति है। 
चायुके निमित्तका पाकर लहरें उ्सन्न होती हैं तथा बुदूबुद्‌ आदि 
झगेक प्रकारके विकार भाव उसमे उसपन्न होते हैं। अन्त ञ्सी 
सुद्रमें लय हो जाते हैं | एसा जानकर यह जो दृश्यमान जगत हूं 
चह तेरा ही परिगमन विशेष हैं। अन्तमे तुमदीमे लीन हो 
जाता है। 

यहाँ यह शंका होती है कि आजा तो अमूत्तीक हूब्य हें, 
उसका यह जगन्‌ विकार है, यह समभामे नहीं आता १ आपका 
कहना ठीक है, वास्तव परमाये धृष्टठिसे तो आजा अमृत्तीक है 
परन्तु अनादिकालसे इसका सम्पर्क पुदूगलके साथ हो रहा है | इन 
असमान जातीय उन्याका ऐसा विलश्षण सम्वन्ध है कि पुदूगल 
क्मके विपाकसे आत्मामे रागाहिक परिणाम होते हैं और वे 
परिणाम मोह रागह्ेप रुप हैं । इन्द्ीके विशेष मिध्यात्व, अनन्ता- 
चुबस्थी, अग्रज्याख्यान, मयास्वान,संब्वल्न कपाय, प्रत्येक ऊपाथमे 
क्रोछ, मान, माया, लोभ चार चार ४१८४ भेद होकर १६ प्रकार 
कपायके भेद हो जाते है। तथा ६ श्रकारके इपत्‌ कपाय होते हैं 
लिनके हास्य-रति-अरति-शोक-भय-जुगुप्सा-ब्ोवेद-पु बेद-नपुँंसक 
वेद नाम हैं | इस तरहसे २६ भेद मोहके होते हैं । इसोका परिचार 
सकल संसार हैं। संसार्मे इन भाषोंकों छोड़ और हुद नहीं। 
जिन महापुरुषान इसपर विजय प्राप्त कर ली वे इस संसास्से उत्तीणे 
हो गये। सबसे प्रवत्ञ शह्ु मोह है जिसके सद्भावम यह जीव आप 
ओर परको नहीं जानता । जहॉपर आत्मा और पर विवेक नहीं 
चहीं अन्यकी कया कथा ९ जबतक हमे आपका ही विवेक नहीं वहाँ 
हिंसादिक पापोंसे मुक्तिका उपाय कौन करे ! 
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भेदज्ञानकी आवश्यकता-- 
“त हिसा नैद काह्यं नौद्धत्यं न च हीनता | 
नाइचय नेष धोमः ध्ीणसंसरणेतेरे ॥” 
लेकिन जिस महापुरुषका संसार क्षीण हो गया है उससे न तो 
किसीकी हिंसा होती हे, न करुणा होती है, न उद्धत्ता होती है, 
हीनता द्वोती है, न ज्ञोभ होता है, और न आश्रय ही होता है। 
इसका तात्पये यह है कि जब भनुष्यके भेदज्ञान हो जाता है 
उस समय यह परकों पर ओर अपनेको भिन्न जानता है | जब 
परको पर जाना तब उसमे निञ्रतबकी कल्पना बिलीन हो जाती 
हैं। जब निजकी कल्पना मिंट गई तब उसमे राग व दवप दोनों 
विलय जाते हैं| उनके जानेपर सुत्तरां दया और हिसाके भाव 
विलय जाते हैं | आत्माका स्वभाव ज्ञाता दृष्टा है, जाननेषाला और 
देखनेवाला है, शेप जो भाव होते हैं वह उपाधिजन्य एवं विकारज 
इसके स्वभाव नहीं अतः स्थयमेष विलीन हो जाते हैं । जो 
धमम आगन्तुक होता है वह मयादाके वाद नही रहता, पर्यायें स्वा- 
भाविक एवंवेभाविकदो प्रकारकी होती है। वैकारिक पर्याय कारणके 
अभावमे नही रहती । 


“सुेत्र धश्यते स्वस्थ! सर्वत्र विमलाशय। 
समस्तवासनामुक्तो मुक्तः स्वेत्र राजते ॥” 
सब अवस्थाओंमे जिसका आशय निर्मल हो गया है, स्वस्थ 
रहता है, समम्रत वासनाओसे जो मुक्त है वही मुक्त है। वही 
आत्मा सर्वत्र शोभायमान होता है । रज्जुका ज्ञान हो जाता है उस 


समय सपका ज्ञान नहीं होता । इस जगतमे अनादिकालसे जीवका 
कर्मोके साथ सम्बन्ध चला आया है जिससे आश्मा मलिन हो रहा 


गगी-वागी ३४४ 


हैं। परन्तु जव भेदज्ञान हो जायगा कर्म वन्धनके कारणोवा 
अभाव होनेसे सुतरां उस निर्मलताको प्राप्त होगा जिससे संसार 
परिश्रमणका यह चक्र सदाका नष्ट हो ज्ाबगा १ | 
€ ९) 
शात्त कह! 
शान्तिक बाधक कारण 

हमारी अज्ञानतॉ-- 

शान्तिका मूल कारण चित्तकी निश्चलता है परन्तु निश्चलता 
होती नहीं | इसका मूल कारण यह कि हमारी बुद्धि परकों अपना 
सानती है और जब परको अपना माना त्व उसके रक्षणका भाव 
निरन्तर रहता है। उसका रक्षण हमारे अधीन नहीं, क्योंकि उस पर 
पदार्थकी अनेक अवस्थाएँ होती हैं । उनमें किसी अवस्थाको 
हम इष४ और किसीका अनिष्ट होनेकी करपना करते हैं। हमार 
अनुकूल जो परिणमन हो यया उसका हम चाहते हैं, उसके रखने- 
का सतत प्रयत्न करते हैं किन्तु वह परिणमन समय पाकर अन्य 
रूप हो जाता हैं। तव हम अत्यन्त व्याडुल् हो जाते हे और उसके 
आनेकी सतत चेष्टा करते हैं | यही हमारी महती अज्ञानता है। 
हमने यह प्रयत्न नहीं किया कि जो पर पदाथे न-कमो अपना हुआ 
न था ओर न भविष्यमे होगा ही यह निशिचत है फिर भी मोदक्े 
आवेशमे निर्तर विपरीत परिणमन करनेकी अक्ृति चना री 
है। अन्यकी कथा छोड़ो जो लावण्यता में मनुप्यके 
विद्यमान हैं छुछ काल उपरान्त बह चली कई, | तब इसे 
युवक कहने लगते हैं। अनन्तर बृद् हा जाता है, दन्‍त मग्न हो 

(3) १५, १६-९-७५१ । 
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ज्ञते है, नेत्र मस्र ब्याति हो जात है, पग चलनेपे इन्कार कर देते 
है. हाथ काई कार्य करनम अग्रसर नहीं होते। जा बालक प्रमसे 
गोदम ग्येलत है, वे स्पर्श कानेकी वथा छोड़े देखना भी नहीं 
चाहते । वह सब प्रयज्ध देखकर भी हम आमहितसे बचख्धित रहते 
है, इसका मूल कारण मोह है | 
भोह मदिरा-- 
मदिराके नशाम विहल मलुप्यकी दशा भद्यपानवालेफे 
महग रहती है। एक वार मै गिरिराज ( सम्मेदशिष्तर ) जी क्षेत्र- 
के पाइवेभाग इसरीम निवास करता था। एक दिन सायंकाल 
अ्रमणा4 गया। एक नलते आधा फल पर ही एक मयथक्री 
दृकान थी उसके पास चला गया। वहों जाकर देखा कि चहुतसे 
मनुप्य सबके नशामे उन्मत्त होकर नाना अवाच्य शब्द तथा नाना 
प्रकारकी छुचेटा कर रहे है। यहाँ तक कि मुँहमे मक्खियों जा 
'रही है, कूंकर शरीर पर मूत्र कर रहे है। परन्तु व इसकी छुछ भी 
परवा नहीं करते ओर न इनके निवारणका कुछ प्रयास ही करते 
हैं | इतनेमे नवीन शराब पीनेवाले आय ओर भद्य पिक्रतासे 
कहने लगे कि बढ़िया शराब देना।' विक्रताने उत्तर दिया कि 
“दिखते नही, तुम्हारे दादा सामने ही तो लोट रहे हैं ! 
मदिराके नशामे आदमीकी दशा उन्मत्त हा जाती हे। यही 
अवस्था मोही जीवोकी जाननी चाहिये | 
स्वा्थी संसार--- 
जीव एकाकी मॉके गर्भभे आता हे और नव मास पय्न्त 
अधोमुख होकर विताता है। बहाँसे जब निगेत होता है उन 
दुःखोका अनुभव वही जानता है, अन्य कोई तो जान ही क्या 


सकेगा १ जो माता उसे अपने उद्र्मे धारण करती है उसे भी उस 
वालकके ठुःखोंका पता नहीं। 
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लव नि्गेत हुआ तथ वाल्यावस्थाम शक्ति व्यक्त न होनेते, 
इच्द्राके अनुकूल काये न होनेते जा कष्ट उसे होते हैं उनके वर्णन 
फरजेमे अन्य किसीकी सामर्थ्य नहीं। उप्ते तो भूख लगी हैं, ढुग्ध 
पान करना चाहता है परन्तु माँ अफीम पान कराकर सुलानेकी 
चेष्टा करनी है। वह सोना चाहता है माँ कहती है वेटा ! दुग्ध पान 
करलो | कहनेका तात्पय यह कि सब तरहसे प्रतिकूल कार्योम ही 
वाल्यावस्थाके कालको पूण्णे करना चाहता है। जहाँ ५ वर्षका हुआ 
माता पिता वालकको पढ़ानेका प्रयत्न करते हैं । ऐसी विद्या अर्जन 
करते है जिसे लौकिक उन्नति हो, यद्यपि लोकिक उम्नतिमे शांति 
नहीं मिलती तथापि माता-पिताको जैसी परम्परासे पद्धति चली 
आ रही है तब्नुकूल ही उनका वालकके प्रति भाव रेगा। जिस 
शिक्षात्रे आत्माकों शान्ति मिले उस ओर लक्ष्य दी नहीं। गुरुप्े 
कहेंगे जिसमें वालक खान-पानके योग्य द्वव्यालन कर सके ऐसी 
थे शिक्षा देना। 
जहाँ १५, १६ वषका हो गया माता पिताने दृष्टि वदली ओर 
यह संकल्प करने लगे कि कब वालकका विवाह हो जाये ९? इसी 
चिन्तामे सम्न रने लग। कहाँतक कहा जावे विवाहके लिये 
लड़कीकी खोज करने लगे | अन्ततो गत्वा अपने तुल्य द्वी वालकका 
बनाकर संसार बृद्धिका ही पा देते हैं। इस तरह यह संसार 
चक्र चल रहा है, इसमे कोई बिरला हो मद्गानुभाव होगा जो अपने 
वाल्कक़ी अह्मचारी वताकर स्व॒परके उपकारमे आयु पूर्ण करे। 
आतके २००० च६ पहले श्रमण संस्कृति थी तब बालक गण 
मुनियोके पास रहकर विद्याध्ययन करते थे। कोई तो मुनिवेषमे 
अध्ययन करते थे; कोई ब्र्मचारी बेपमे ही अध्ययन करते थे, 
कोई साधारण वेपमें अध्ययन करते थे! स्नातक होनेके अनन्तर 
कोई तो गृहस्थावस्थाका त्यागकर मुनि हो जाते थे, कोइ आजन्स 


नी 
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ब्रद्मचारी रहते थे, कोई ग्रहस्थ बनकर ही अपना जीवन नियाह 
करते थे परल्‍्तु अब तो ग्रहस्थावस्था छोड़कर कोई भी त्यागं 
करना नहीं चाहता । सतत गृहस्थ धर्ममे रहकर जन्म गमाते हैं। 
निरीहवृत्तिका अभाव-- 

कल्याणका मार्ग तो निरीहधत्तिमे है। निरीहता तभी आधे 
जब परपदार्थोंते ममता छूटे। यहाँ तो परकों अपना मानना ही 
ध्येय बना खूखा है। सारा संसार देखा, जिसने संतोप न पाया: 
उस्ते संतोप मिल्ननेका मांगे भी कठिन है, क्योंकि समता हृद्यमें 
नहीं। समतापे' तापपये यह है कि इन परपदार्थेमि रागद्रंप कल्पना 
त्यागों। जहाँ जाओ, जिससे वात करो, केवल फेंसानेका ही 
व्यापार है। व्यथेरे जस्पबादसें ओर मानसिक अफल बिकर्पोमें 
कायके अनथेक व्यापारों द्वारा यह जीवन चला जाता है। कल्याण- 
के लिये न तो विशिष्ट तपकी आवश्यकता है और न विशिष्ट 
ज्ञानकी ही आवश्यकता हे। आवश्यकता है तो केवल निरीहबृत्ति 
की । निरीहवृत्ति उसीकी हो सकती है जो इन परपदाथोंकों अपन 
नामा त्याग देवे। 


परमें निजकी मान्यता-- 

परको निज मानना ही अनथेकी जड़ है। लेपे कोई रज्जुमें 
सपप मान लेवे तव सिवाय मनके और क्या लाभ ९ परकी परिणति 
कमी आपरूप नहीं होती। संसास्मे जितने पढ़ा हैं वह चाहे 
चेतन हो, चाहे अचेतन हो। चेतन पदार्थ चेतन द्रव्य और चेतन 
गुणोंमे व्याप्त होकर रेंगे। अचेतन पदाथे अचेतन द्रव्य और 
गुणोमे व्याप्त होकर स्वभावसे रहेंगे। जैसे छुम्भकारके द्वारा घट 
बनाया जाता है. किन्तु न तो धटमें झुम्भकारका द्रव्य जाता है 
और न गुण जाता है क्योकि वस्तुकी मर्यादा अनादिनिधन है, 

१७ 
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इसका परिवतेन नहीं हो सकता। द्र॒व्यान्तरके संकमणके बिना 
एक पद़ाथे अन्यका परिणमन करनेवाला नहीं हों सकता। इसी 
तरह पुदूगलमय जो ज्ञानावरणादि कर्म हैं उनमे न तो जीवका 
दरब्य है और न गुण हे, क्योकि द्वव्यान्तर संक्रमण बस्तुकी 
मयादासे ही निपिद्ध हें। अतः परमा्थसे आत्मा ज्ञानावरणादि- 
का करता नहीं फिर भी ऐसा निमित्तनैमित्तिक सम्बन्ध अनादि 
से चला आ रहा हे कि जिस समय आत्मा रागादि रूप परिणमता 
है उस कालमे जो बगंणा कार्मणहूप झात्मक्ि प्रत्येक प्रदेशमे 
सम्बन्धित हे वह ज्ञानावरणादि कर्मरूप परिणमनकों श्राप्त हो 
जाती हैं तथा जो रागादि परिणाम इस परिणमनमे कारण 
हैं उनके निमित्तसे वंपे कर्म काशान्तरमे उदयमे आकर 
आत्माको रागादि रूप परिणमनम निमित्त कारण हो जाते 
हैं। कर्मका उदय जिस प्रकारके फलदानमे समर्थ होता है वही अलु- 
भागवन्ध है। उस समय आत्मामे र्वयातुकूल परिणमन होता है| 
उसी समय जो कार्मणवर्गणाएं हैं वे यथायोग्य ज्ञानावरणादिरूप 
परिणमनको प्राप्त हो जाती हैं। इस रीतिसे अनादि संसारकी यह 
परिपाटी चल रही है। अनुभवमे यह आता है कि ये शागादि 
परिणाम होते हैं. इनका कोई न कोई कारण होना चाहिये । बह 
क्‍या है ! सो दीखता नहीं। किन्तु ऐसा नियम है किलो काये 
होता है वह ज्यादान और निमित्तसे होता है। उपादान तो हम 
ही ह, निमित्त कारण जो है वे रागादि उत्पादक कोई होना चाहिये 
स्री आदि तो नियामक नहीं। 
आत्ज्ञानका अभ्ाव-- 

अबतक भोह रहता है तवतक तो आत्मदृष्टिका उदय ही नहीं, 
अपने अस्तित्वहीका परिचय नहीं। काहेकी शान्ति १ यह जीब 
'अनादिकालसे अपनेकी नहीं जानता, क्योंकि जो अपनी सत्ता हे 
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वह यद्यपि प्रतिसमय ज्ञानमे आती है परन्तु उस ओर लक्ष्य 
नही । जब भूख लगती है, पियास सताती है, शीघ्र ही हमे वोध 
होता है कि हम भूखे है, प्यासे है। यही बोध तो हमारा परिचा- 
यक हैं। इससे अधिक ज्ञान आत्माका ओर कोन करा देगा? 
परन्तु हम उस ओर दृष्टि नहीं देते; क्योकि यह प्रक्रिया प्रतिदिन 
की है। यही परिचय अवज्ञाका कारण हो जाता है। आप्माका 
परिचय प्राणीमात्रका है परन्तु उस ओर लक्ष्य नहीं। आत्मन्नान 
न हो तो छुछ भी कार्य नहीं हो सकता । आहार, भय, मैथुन, परि- 
ग्रह ये जो चार संज्ञाएं जिसके होती है वही तो आश्मा है। 
यद्यपि आत्मा अमूते पदाथे है मू् पदाथेका परसे सस्वन्ध नहीं 
हो सकता परन्तु अनादिक्रालसे इस जीवके मोहका सम्बन्ध है 
इससे परको निज मानता है और जब परको निज माना तब 
परकी रक्षाके अर्थ नाना प्रकारके प्रयास करने पड़ते हैं। शरीर 
जिन पुदुगल द्रव्योसे बना है, उनकी जब त्रुटि होने लगती है तब 
यह जीव उनकी पूर्तिका प्रयोस करता है। उसी तरह जब क्रोधादि 
कपायोका उदय होता है. तव किसीके अनिष्ट करनेका भाव होता 
है, किसीसे अपनी प्रशंसा चाहता है, किसी पदाथेको हष्ट मान 
अहृण करता चाहता है, मायाचारीके वशीभूत होकर अन्यथा 
परिणमन करता है। इसी तरह जब हस्यादि कपायका उदय होता 
है तव हास्यादि रूप परिणमन करता है। इसी तरह इस घीवकी 
नाना दशा होती है। यह सब जंजाल परको नित्र माननेमे है । 
जिस कालमे यह परको पर आपकों आप मानकर केवल ज्ञाता 
दृष्टा बना रहे अनायास यह सव परिणमन शान्त हो जावेगा 


दो पदार्थों सम्पके जबतक है तवतक यह दुरबस्था है। 
जहाँ सम्बन्ध छूटा कि सब गया । जितना अधिक जनसम्पर्क होगा 
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उतना ही संसार वन्वन वृद्धिकों प्राप्त होगा । जितने मनुष्य मिलते 
हें अपनी रामकथाराी अलापकर चकमे दालनेकी चेष्टा करते £। 
परन्तु आवश्यक यह है कि निज्ञ पयोगक्रा स्न्‍न्‍्द्र रकयों। 
उपयोगका स्वभाव है कि नो पढायथ उसमें आत्ेगा जता टेवेगा। 
प्रथम तो :स््रियज्न्य ही तुम्हारे कान है। ठसके द्वारा रूपरस- 
गन्ध-स्पर्श ही तो तुम्द्गें लानके विपय है । इसते अधिक उदय 
तानकी शक्ति नहीं। तुम नित्र कपायके अनुसार किसीको दृषट 
और किसीकी अनिष्ठ होनकी कल्पना करते हो। उष्के संग्रह और 
अनिए के त्यागमें प्रयस्नशील रहते हो । उसमें भी कोई नियम नहीं 
कि इष्ट पदार्थ सबेदा उप रहे । जो वस्तु पहिले हृष्ट हू वही वस्तु 
कालान्तरमे अनिष्ट देखी जाती हैं। शीनरपश शिभिर झनुमें 
ञ नहीं ओर वही शीतल स्पशे ग्रीप्म कालमें 5४ देखा जाता 
है। जो ऊनी वश्न शीतकालमें मुखठ देगा जाता है वही बन्न गर्मी- 
के दिनोमें असुखद देखा जाता है। जो रस शीतकालमें इष होता 
है वही गर्मीके दिनोम अनिष्ट देखा जता है। जो गाली अपने 
प्राममें अनिष्ट होती है वही गाली समुगालमें इ2 मादुम होती 
| । अतः उचित है कि परका सम्पर्क त्याग । 

(१९ से २०॥११॥५१ ) 


तागियों और विद्वानों से 


अतपञ्ञमीका यह पे हमको यह शिक्षा देता है कि यदि 
कल्याण करनेकी इच्छा है तब ज्ञानाजेन क्रो। ज्ञानाजनके विना 
भजुष्य जन्मकी साथंकता नहीं। देव और नारकियोमे तीन ज्ञान 


२६१ व्यागियों और विद्वानों से 


होते हैं। जो ज्ञान होते है उनमे थे विशेष इृद्धि नही कर सकते 
हैं | जैसे देवोके देशावधि है. वे उसे परमावधि सर्वाबधि नहीं कर 
सकते | हों, यह अवश्य है जैसे उनके मिथ्यादशनका उदय हो तब 
उनका ज्ञान सिध्याज्ञान कहलावेगा | सम्यग्दशेनके हो जानेपर 
सम्यख्ञान हो जावेगा | परन्तु देव पर्यायमे संयमका उदय नहीं | 
अतः आपयोय वही अधिरत अवस्था रहेगी 

मनुष्य पर्याय ही की विलक्षण महिमा है जो सकलसंयम 
धारण कर वह संसार वन्धन विनाश कर सकता है। यदि संसारका 
नाश होता है तब इसी पर्यायमें होता है अतः इस पर्यायकी महत्ता 
संयमसे ही है। हम निरन्‍्तर संसारको यह उपदेश देते हैं कि 
भनुष्य जन्म पाकर इसकी सार्थकता इसीमे है. कि ऐसा उपाय करो 
जिससे फिर संसार वन्धनमे न बेंधना पढ़े । इस उपदेशका तात्पर्य 
केवल सम्यरदर्शनसे, नहीं; क्योकि सम्यग्दर्शन तो चारो गतियोंमे 
होता है। केवल इस को ग्राप्त किया तब क्या विशेपता हुई। अतः 
इससे उत्तर संयम धारण करना ही इस पर्यायकी सफलता है। 

आजकल बढ़े बढ़े विद्वान्‌ यह का हैं कि स्वाध्याय 
करो। यही आजकल्याणका मांगे है। न्‌ 
चाहिये 28% | भगवन्‌ | विद्वच्छिरोमणि |॥ आर बाज 
विद्याभ्यास किया, सहस्लोको उपदेश दिया, स्वाध्याय तो आपका 
जीवन ही है, हम जो चलेंगे सो आपके उपदेश पर चलेगे। परन्तु 
देखते हैं आप स्वयं स्वाध्यायके करनेका छुछ लाभ नही लेते | 
अतः हमको तो यही श्रद्धा हे कि स्वाध्यायके करनेसे यही लाभ 
होगा कि अन्यको उपदेश देनेमे पटु हो जाबेंगे। सो प्रायः जितनी 
बातोका उपदेश आप करे हैं हम भी कर देते हैं। प्रत्युत एक 
घात हम लोगोमे विशेष है कि हम आपके उपदेशसे दान करते 
हैं। अपने वालकोको यथाशक्ति जैनधर्मका ज्ञान करानेका प्रयक्ष 


वर्णी-वाणी २६२ 


करते हैं। परन्तु आपमे वह वात नहीं देखी जाती। आपके पास 
चाहे पचासो हजार रुपया हो जाबे परल्तु आप उसमेसे दान न 
करेंगे। अन्यकी कथा छोड़िये आप जिन विद्यालयों द्वारा विद्वान 
हुए, उनके अथे कर्मी १००) नहीं भेजे होगे | निजकी वात छोड़ो 
अन्यसे यह न कह होगा कि भाई | हम तो अमुक विद्यालयसे 
विद्वान हुए उसकी सहायता करनी चाहिये | तथा जगतको उपदेश 
धर्म जाननेका देवेगे परन्तु अपने वालकोको एस० ए० ही बनाया 
होगा। धर्म शिक्षाका मिडिल भी न कराया होगा। अन्यकी मय 
मास मधुके ध्यागका उपदेश देते हैं। आपसे कोई पूछे कि आपके 
अष्टमूल्र गुण हैं तो हँस देवेंगे। व्याख्यान देते देते पानीका 
गिलास कई वार आ जावे तो कोई बड़ी वात नहीं। हमारे श्रोता- 
गण भी इसीमे प्रसन्न हैं कि प॑० जीने समीको प्रसन्न कर लिया | 

यदि यह पण्टित बग चाहे तव समाज्ञका, बहुत छुद्ध हित कर 
सकता है। जो पण्डित हैं वे नियम कर लेबें कि जिस विद्यालय 
से हमने प्रारम्भतते विद्याजंन किया है और जिसमे अन्त स्धातक 
हुए, अपनेको कृतज्ञ बननेके लिये २) प्रतिशत दूंबेंगे। १) प्रतिशत 
प्रारम्मके विद्यालयके लिये तथा १) प्रतिशत अन्तिम विधालयकों 
प्रतिमास भिजवाबेंगे । यदि २००) मास उपाजेन होता होगा तब 
शी) शी) ,प्रतिमास भिजवाबेंगे। तथा १ बर्षेमे २० दिन दोनो 
विद्यालयोके अर्थ देवेंगे। अथवा यह न दे सके तव कमसे कम 
जहाँ जावे उन विद्यालयोका परिचय तो करा देवें। जिनको १००) 
से कम आय हो वह अ्रतिवप ५) ५) तो अपनी संस्था माेश्वरीफो 
पहुंचा देवे। तथा यह भी न बने तब संसार एक बर्षमें कमसे 
कम जिस ग्रासके हो वहों रहकर लोगोमे धमे अचार तो 
कर देवें। 

त्यागिय्रोकी चात्त कोन कह्दे ! बह तो त्यागी हैं। किसके 


२६३ त्यागियों शौर विद्वानों से: 


प्यागी है ! सो दृष्टि डालिये तो पता चलेगा। प्यागी बर्गको यह 
उचित है जहाँ जायें वहाँ पर यदि विद्यालय हो तब ज्ञानाजेन करें।' 
केवल हल्दी, धनियों, जीरेके त्यागमे ही अपना सम्रय न बिताबें ।' 
गृहस्थोके बालक जहाँ अध्ययन करते है वहाँ अध्ययन करें तथा 
शाक्ष समामे यदि अच्छा विद्वान हो तो उसके द्वारा शाक्ष प्रवचन 
प्रणालीकी शिक्षा लेचें। केवल शिक्षा प्रणाली ही तक न रहे किन्तु 
संसारके उपकारमे अपनेको लगा देवें। यह तो व्यवहार है। अपने 
उपकारमे इतने लीन हो जायें कि अन्य बात ही उपयोगमें 
न आवे। 

कल्याणका मार्ग पर पदार्थो्ते भिन्न जो निन्न द्रव्य हे उसीमें 
रत हो जाना है। इसका अथ यह है जो परमे रागद्नेष विकल्प होते 
है। उसका मूल कारण मोह है। यदि मोह न हो तब यह वस्तु 
मेरी है यह भाष भी न हो तब उसमे राग हो यह सबेथा नही हो 
सकता प्रेम तमी होता है जब उसमे अपने अस्तित्वकी कल्पना 
की जावे। देखो। प्रायः मनुष्य कहते हैं हमारा विश्वास अमुक 
धर्ममे है। हमारी तो प्रीति इसी धर्ममे है। विचार कर देखो प्रथम 
उस धर्मको निजका मानना भी तो उसमे प्रेम हुआ | और यदि 
धर्मको निजका न माने तव उसमे अलुराग होना असम्भव है। 
यही कारण है कि एक धर्मवाला अन्य धम्से प्रेम नही करता | अतः 
जिनको आश्मकस्याण करना है वे आत्मासे राग करें, जो आत्मा 
नहीं उनसे राग न करें ओर न ह्वेप करे। आत्मा पएक्क द्रव्य है, 
ज्ञानद्शनवाला है, वल्कि यह भी व्यवहार है। ज्ञान-दशनके. 
विकत्प ज्योपशम ज्ञानमे होते हैं । 


श्रत पद्चमी | 
बिं० सं० २००८ 


द्त्य और उसके परिणामका कारण 


' अंग्रत्ययवेधलाजीवस्थास्तिखमन्ययात्‌ । 
एक्रो दरिद्र! एक श्रीमानिति च कम्मेणः ॥! 

मे मुख हैँ, ह।खी हैं, इत्यादि अत्ययसे जीचके अस्नित्वका 
सात्ताकार होता है तथा अल्ययमे भी इसका प्रत्वव होता है कि 
यह वह्दी देवदत्त है जिसे मैंने मथुराम देखाथा। अब कहों देस 
रहा हूँ इस प्रत्ययप्ते भी आत्माफे अस्तित्वका निणव होता है तथा 
कोई तो श्रीमान देखा जाता है, कोई दरिद्र देखा जाता है, इस 
विभिन्नताम कोई कारण होना चाहिय्र | यह विपमता निर्ेतुक नहीं, 
जो हेतु ह उसीको कर्मनामसे कहा जाता है । नाममे विवाद नहीं- 
चाहे कर्म कहो, अद्ृषट कहो, इश्वर कद्दो, चुद कहा, विधाता कहा, 
जो आपको रुचिकर हो परन्तु यह अवश्य मानना कि यह 
दिमिन्नता निर्मेल नहीं। तथा यह भी मानना पढ़ेणा कि जो यह 
दृश्यमान जगत हैं वह केवल एक जीवका परिणाम नहीं। यदि 
केवल एक पदायंका हो तव उसमे नानात्व बहोँसे आया  नानाल् 
का नियामक द्रव्यान्तर होना चाहिये । केवल पुद्गलमे यह शब्दादि 
पयायें नहीं होती। जब पुदूगल परमाणुओंकी बन्धावस्था हो 
जाती है तभी यह पर्यायें होती हैं। उस अवस्थामे पुदुगल 
'परमाणुओकी सत्ता द्वव्यरूपसे अवाधित रहती है! शब्दादि 
पयोये केवल परमाणुओंकी नहीं किन्तु स्कन्ध पर्यायान्त परमाणुओं 
की हैं। इसी तरह जो रागादि पयोये हैं वह उद्यावस्थापन्न जो 
कमे उसके सद्भावमे दी रागादि पर्यायें जीवमे होती हैं। यदि ऐसा 


२१५ द्रव्य और उसके परिणासका कारण 


न माना जावे तब रागादि परिणाम जीवका पारिणामिक भाव हो 
जावे | ऐसा होनेसे संसारका अभाव हो जावे । यह किसीको इृष्ट 
नहीं । किन्तु प्रत्यक्षते रागादि भाषोका सद्भाव देखा जाता है। 
इससे यही तत्त्व निर्गंत होता है कि रागादिभाव औपाधिक हे । जैसे 
स्फटिक मणि स्वच्छ है किन्तु लब स्फटिक मणिके साथ जपापुष्पका 
सम्बन्ध होता है तब उसमे लालिमा प्रतीत होती है। यद्यपि 
स्फटिक मणि स्वयं रक्त नहीं किन्तु निमित्तकों पाकर रक्तिमामय 
प्रत्ययका विषय होती है। इससे यह समममे आताहै कि र्फटिक 
मणिके निमित्तकों पाकर लाल जान पड़ती है, वह लालिमा सबेथा 
असत्य नहीं। ऐसा सिद्धान्त है कि जो द्रव्य जिस फालमे जिस 
रूप परिणमती है उस कालमे तन्मय हो जाती है। श्री छुन्दकुन्द 
महाराजने स्वयं प्रवचनसारमे लिखा हेल्- 
“पणादि जेण दव्व॑ तवकाले तम्मयत्ति पण्णत्त | 
तम्द्ा धम्मपरिणदं आदा धम्मों मणेदल्वों ॥” 
इस सिद्धान्तसे यह निष्कष निकता कि आत्मा जिस समय 
रागादिमय परिणमेगा उस कालमे नियमप्ते उस रूप ही है तथा 
पर्याय दृष्टसि उन्ही रागादिका उस कालमे भोक्ता होगा, जो भाव 
करेगा बरतमानमे उसीका अनुभवहोगा जल शीत है। परन्तु अग्निके 
सम्बन्धसे उष्ण पर्यायकों प्राप्त करता है। यद्यपि उसमे शक्ति 
अपेक्षा शीत होनेकी योग्यता है परन्तु वत्तेमानमे शीत नहीं | यदि 
कोई उसे शीत मानकर पान करे तब दग्ध ही होगा। इसी प्रकार 
यदि आत्मा वर्तेम्ानमे रागरूप है तव रागी ही है। इस अवस्था 
में बीत्रागताका अनुभव होना असम्संव ही है। उस कालमे 
शआत्माको रागादि रहित मानना सिथ्या है। यद्यपि रागादि 
परिणाम परनिमित्तक हैं अतएवं औपाधिक हैं, नाशशीत्र है 
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परन्तु बतेमानमे तो औष्ण परिणत अयःपिण्डवत्‌ आत्मा तन्‍्मय 
हो रद्द है। अर्थात्‌ उन परिणामोके साथ आत्माका तादाल्य हो 
रहा हे । इसीका नाम अनित्य तादात्य है। यह अलक कथन 
नहीं | /जिस कालमे एक मलुष्यने मद्यपान किया वर्तेमानम जब 
वह मनुष्य मच्पानके नशासे उन्मत्त होगा तव क्या वर्तमानम 
वह मनुष्य उन्मत्त नहीं ? अवश्य उन्सत्त हे। किन्तु किसीसे आप 
प्रश्न करें कि मनुष्यका लक्षण क्या है ? तब क्या बह उत्तर देने- 
बाला यह कह सकता है कि मनुष्यका लक्षण उन्मत्तता है! नहीं | 
उससे आप क्या यह कहेंगे कि उत्तर ठीक नहीं १ नहीं कह सकते, 
क्योकि मनुष्यदी सभी अवस्थाओमे उन्मत्तताकी व्याप्ति नहीं! 
इसी तरह आत्माम रागादि भाव होन पर भी ,आत्माका लक्षण 
रागादि नही हो सकता क्योकि आत्माक्की अनेक अवस्थाएं होती 
है | उन सबसे यह रागादि भाव व्यापक रुपसे नहीं रहता, अतः 
यह आत्माका लक्षण नही हो सकता । लक्षण वह होता है जो सभी 
अवस्थाओम पाया जावे। ऐसा लक्षण चेतना ही हे। यद्यपि 
रागादि परिणाम तथा केबलज्ञानादि भी आत्मा हीमे होते है 
परन्तु उन्दे लक्षण नहीं माना जाता; क्योकि वे पर्याय विशेष हैं । 
व्यापक रुपसे नहीं रहती | चेतना ही आत्माका एक ऐसा शुण है 
जो आत्माक्ी सभी दशाओंमे व्यापक रूपप्ते रुता है। आत्माकी 
दो अवस्थाएँ हें--संसारी और मुक्त । इन दोनोमे चेतना रहती है। 
इसीसे अम्ृतचन्द्र स्वामीने लिखा है-- 
“अन|धनन्तमचल स्वसम्बेधमिदं रफुटम्‌। 
जीव! स्वयं तु चैतन्यपुच्चैथकचकायते ॥” 


जीव नामक जो पदाथे हैं वह स्वयं सिद्ध है तथा पर निरपेत्ञ 
अपने आप अतिशय कर चकच॒कायमान--प्रकाशमान हो रहा है। 
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केंसा है? अनादि है, कोई इसका उत्पादक नहीं, अतएव अनादि 
है, अतण्व अकाए है, जो वस्तु अनादि अकारण है वह अनन्‍्त 
भी होती है तथा अचल है । ऐसे अनादि अनन्त तथा अचल अजीब 
दृब्य भी है। इससे इसका लक्षण स्वसंवेध भी है यह स्पष्ट है| 
जीव नामक पहाथेमें अन्य अजीवोकी अपेक्षा चेतना गुण ही भेद 
करनेवाला ह। वही गुण इसमे विशद है। जो सब पदार्थोक्षी और 
निजकी व्यवस्था कर रहा हू । इसगुणको सभी मानते हैं परन्तु कोई 
उस गुणको उससे सवेथा भिन्न मानते हैं, और कोई गुणसे अतिरिक्त 
अन्य द्रव्य नहीं, गुणगुणी सर्बथा एक है एसामानते है। कोई चेतना 
तो जीवमे मानते हैं परन्तु वहशषेयाकार परिच्छेदसे पराइमुख रहता 
है। प्रकृति ओर पुरुषके सम्वन्धसे जो बुद्धि उत्पन्न होती है उसमें 
चेततनाके संसर्गसे जानपना आता है ऐसा मानते है। कोई कहता है 
कि पदाथे नाना नहीं एक ही अद्वैत तरव है, वह जब भायावच्िन्न 
होता है तव यह संसार होता है। किसीका कहना है कि जीव 
नाम्रक स्व॒तन्त्र जीवकी सत्ता नहीं। पृथिवी, जलन, अप्नि, वायु, 
आकाश इनकी विलक्षण अवस्था होती है। उसी समय यह जीव 
रूप अवस्था हो जाती है। यह जितने मत है स्वथा भिध्या 
नहीं। जैनदर्शनमे अनन्त गुणोका जो अविष्यम्भाव सम्बन्ध है 
वही तो द्रव्य है। वह गुण आत्मीय आत्मीय स्वरुपकी भपेज्ञा 
मिन्न भिन्न है परन्तु कोई ऐसा रुपाय नहीं जो उनमेसे एक भी 
गुण पृथक हो सके। जैसे पुदुगल द्रष्यमें रूपरसभान्ध-र्पर्श गुण 
है, चहुरादि इन्दरयोंसे पृथक परथक्‌ ज्ञानमे आते हैं, परल्तु उनमे 
कोई पृथक करना चाहे तो नहीं कर सकता । वे सब अखण्डरूप 
से विद्यमान है। उन सब गुणोंकी जो अभिन्न प्रदेशता है उसीका' 


नाम दृत्य है। अतएवं पंबचनसास्मे श्री इुन्दकुद्देवने 
लिखा है-- * ' 
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#तत्यि विणा परिणाम अत्यों अत्यं ग्णिह परिणामों । 
दब्यगुणपज्जयत्थी अत्यित्तणिण्णणो., .....” 


परिणामके बिना अर्थकी सत्ता नहीं तथा अर्थक बिना परिणाम 
नहीं। जैमे दुग्ध, दधि, पी, दांह इनके बिना गोरस हुद्ध भी 
सत्ता नहीं रखता। इसी तरह गारस न हो तथ इन दुग्धादिकी 
सत्ता भी नहीं। एवं यदि आत्माके बिना ज्ञानादि गुणोका कोई 
अस्तित्व नहीं | विना परिणामीके परिणामका नियामक कोई नहीं। 
हाँ यह भ्वश्य है कि ये गुण स्बद परिणामशील दँ किन्तु 
अनादिसे आत्मा क्मसे मम्बन्धित है इससे इसके तानादि गुणाका 
चिकाश निमित्त करणोके सहकारसे दाता है । होता उसीमे है परन्तु 
जैसे घटाश्पत्तिकी योग्यता मृत्तिकाम हीहोती है। परन्तु छुम्मकारके 
व्यापारके बिता घट नहीं बनता, कलशकी अत्पत्तिके अनुकूल 
व्यापार छुम्मकारम ही होगा फिर भी मिठ्ठी अपने व्यापारसे घट- 
रूप होगी । झुम्भकार घटहप ने होगा। उद्रदानकी भुझुय सानने- 
वालोका कहना है कि छुम्भकारकी उपस्थिति वहॉपर जब मिद्टीमे 
घट पर्यायकी उपपत्ति होती है, स्वयमेव हो जाती । यहापर यह कहता 
है कि घटोलत्ति स्वयमेव मिट्ठीमें होती है इसका क्या अर्थ है ! 
जिस समय मिट्टीमे घट होता ह उस कालमें क्या झुम्मकारादि 
निरपेश्ष घट होता है या सापेक्ष ९ यदि निरपेज् घटोलत्ति होती है 
तब तो एक भी उदाहरण वताओ जो मृत्तिकामे कुम्मकारके व्यापार 
विना घट हुआ हो, सो तो देखा नहीं जाता। सापेश्न पश्षको 
अज्लीकार करोगे तव स्वयमेव झा गया कि छुम्भकारके ज्यापार 
'विना घटकी उ्धत्ति नहीं होती। इसका श्र्थ यह है कि झुम्भकार 
घदोत्पत्तिमें सहकारी निमित्त है। जैसे आत्मामे रागादि परिणाम 
कषेते हैं, आत्मा ही इनका ज्यादानकर्ता है पर्तु चाखिमोहके 
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#तत्यि विणा परिणाम अत्यो अत्य॑ विणेद परिणामों । 


परिणामके बिना अर्थकी सत्ता नहीं तथा अर्थके विना परिणाम 
नहीं। जैसे दुर्घ, दधि, पी, छांछ इनके विना गोरस छुछ भी 
सत्ता नही रखता। इसी तरह गोरस नहो तव इन दुः्घादिकी 
सत्ता मी नहीं। एवं यदि आत्माके बिना ज्ञानादि गुणोका कोई 
अस्तित्य नहीं। विना परिणामीके परिणामका नियामक कोई नहीं। 
हाँ यह अवश्य है कि ये गुण सबेदा परिणामशील हैं किन्तु 
अनादिमे आत्मा फर्मोँसे सम्बन्धित है इससे इसके ज्ञानादि गुणोंका 
घिकाश निमित्त करणोके सहकारसे होता है । होता उसीमे हे परन्तु 
जैसे घटापपत्तिकी योग्यता मृत्तिकाम हीद्दोती है। परन्तु झुम्भकारके 
व्यापारके विना घट नहीं वनता, कलशकी उत्तत्तिके अनुकूल 
व्यापार छुम्मकारमे ही होगा फिर भी मिट्टी अपने व्यापार्से घट- 
रूप होगी । छुम्मकार घटरुप न होगा। उप्रादानकों मुझुय मानने 
वालोका कहना है कि कुम्भकारकी उपस्थिति वहाँगर जब मिट्टीमे 
घट पर्योयकी उपपत्ति द्वोती है, स्वयमेष दो जाती । यद्दोपर यह कहना 
है कि घटोलत्ति स्वयमेव मिट्टीमैँ होती है इसका क्या अर्थ हे ९ 
जिस समय मिद्टीमें घट होता है उस कालमे क्या कुम्भकारादि 
निरपेक्ष घट होता है या सापेश्ष ९ यदि निरपेज्ष घटोत्पत्ति होती है 
तब तो एक भी उदाहरण बताओ जो मृत्तिकामे छुम्मकारके व्यापार 
बिना घट हुआ हो, सो तो देखा नहीं जाता। सापेश्न पश्चको 
भ्रद्धोकार करोगे तव स्वयभेव आ गय कि छुम्मकारके व्यापार 
विना घटकी उत्तत्ति नहीं होती। इसका अर्थ यह है. कि छुम्भकार 
धटाश्षत्तिम सहकारी निमित्त है । जैप्ते भात्मामे रागादि परिणाम 
केत है, आत्मा ही इनका उप्रादानकर्ता है परन्तु चारिमोहके 
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विना रागादि नहीं होते। होते आध्मा में ही हें परल्तु बिना 
कर्मोदयके ये भाव नहीं होते। यदि निमित्तके बिना ये हों तब 
आंत्माके प्रिकाल अवाधित स्वभाव हो जाबे सो ऐसे ये भाव 
नही, इनका विनाश हो जाता है. अतः यह मानना पड़ेगा कि वे 
आत्माका निज भाव नहीं। इसका यह अथे नहीं कि ये भाव 
आत्माके होते ही नहीं, होते तो हैं, परन्तु निमित्त कारणकी 
अपेत्षासे नहीं होते यदि ऐसा कहोगे तव आत्मामें मतिज्ञानादि जो 
चार ज्ञान उत्पन्न होते हे वे भी तो नेभित्तिक हें, उनको भी 
आत्माके मत मानो । यह भी हमे इष्ट हे, हम तो यहाँ तक सानने- 
को प्रश्तुत है कि ज्ञायोपशमिक, औदायिक, ओऔपशपिक जितने 
भी भाव है वे आत्मके अस्तिवमे सबेदा नहीं होते। उनकी 
कथा छोड़ो, क्षायिक भाव भी तो ज्यसे होते हैं वे भी अवाधित 
रुपसे त्रिकालमे नही रहते अतः वे भी आ्त्माके लक्षण नहीं। केवल 
चेतना ही आत्माका लक्षण है। यही अवस्थिन त्रिकालमे रहता है | 
इसी भावकों प्रथक करनेवाला एक शोक अष्टावक्र गीतामें अष्टाबकऋ 
ऋषिने लिखा है-- 
“तह देहो न भे देहो जीवो नाहमहं हि चित | 
अयमेव हि मे बन्धों मा स्पाज्जीविते खृहा ॥ 

मै देह नहीं हें, और न मेरा देह है, ओर न में जीव हैं, मैं 
तो चित हूँ, अथोत्‌ चैतन्य गुणवाला हूं, यदि ऐसा बस्तुका निज 
स्वरूप है तव आध्माको बन्ध क्यो होता हे ? इसका कारण हमारी 
इस जीवमे स्पृद्ा है। यह जो इन्द्रिय, मत, वचन, काय, श्वासोच्छुवास 
औरआयु प्राणवाले पुतलेमें दमारी रद्द हैयद्दी तो बन्धका मूलकारण 
है। हम जिस पर्यायमे जाते हैं उसीको निज मान बैठते हैं | उसके 
अस्तित्वसे अपना अस्तित्व मानकर परयायबुद्धि होकर सब व्यव-- 
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द्वार पर्यायके अनुरूप प्रवृत्ति करते करते एक पर्यावकों पूणेकर 
पर्यायान्तरकी प्राप्त करते हैं । इसमे यददी तो निकला कि हम पर्याय 
बुद्विसे दी अपनी जीवन लीला पृणे करते हैँ। श्रीपन्लास्तिकायमें 
भी श्री कुल्दकुल्ददेवने लिखा ह-- 


गदिमिधिगदस्स देहो देह्ादिदियाणि जाय॑ते। 
जो खल॒ संसारत्यो जोनो तत्तो दु होदि परिणामों ॥ 
परिणामादो कम्मं कम्मादो गदिसु होदि गदी | 
गद्मिधिगदस्स देहो देहादो इंदियाणि जाय॑ते॥ 
तेहिं दु विसयग्गहणं तत्तो रागो दोसों वा॥ 
जायदि जीवस्सेव भावों संसारचक्वालम्मि | 


जो संसारमे रहनेवाले जीव हैं उनके स्निग्ध परिणाम द्वोता 
है, परिणामोसे कमेका वन्ध होता हे, कर्मत्ते एक गतिसे अन्य 
गतिमे जीव जाता है । जहाँ जाता है वहाँ देहका प्रहण करता ह, 
विंपय अहणसे रागादि परिणामोकी उत्पत्ति होती हैं। 
णागादिसे कर्म ओर कर्म पे गति, गत्यन्तर गमन फिर गत्यन्तर 
गमनसे देह, देहसे इन्द्रियाँ, इन्द्रियोसे विषय ग्रहण, विषयोसे 
'स्निग्ध परिणाम, परिणासोप्ते कम, कमसे वही श्रक्रिया इस तरह 
यह संमार चक्र वरावर चला जाता है। यदि इसको मिटाना है 
तब यह जो प्रक्रिया है उसका अन्त करना पड़ेगा । इस ग्रकियाका 
भूल कारण स्निग्ध परिणाम हैं उसका अन्त करना द्वी इस भव- 
चकरके विध्वशका मूल हेतु है। इसको दूर करनेके उपाय बढ़े बड़े 
भददृत्माओंने वतलाए है। आज़ संसारमे जितने आयतन पधर्मके 
दिखते हैं । इसी चक्रपे वचानेके हैं। किन्तु अन्तरद्र दृष्टि डालो तब 
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यह सभी उपाय पराश्रित है। केवल स्वाश्रित उपाय ही स्वार्जित 
संसारके विध्यंशका कारण हो सकता है। जेसे शरीरमे यदि अन्न 
खाकर अजीणे हो गया है तो उसके दूर करनेका सर्वोत्तम उपाय 
यह है कि उदरमे पर द्वव्यका जो सम्बन्ध हो गया है उसे प्रथक 
क्र दिया जावे तो अनायास ही नीरोगताका लाभ हो सकता है 
मोक्षमारगम मी यही प्रक्रिया है। अपितु जितने कार्य है उन सबकी 
यही पद्धति है । यदि हमे संसार वन्धनसे मुक्त होनेकी अभिलाषा 
है तो सबसे प्रथम हम कोन है ? हमारा क्या स्वरूप है ९ वतमान 
क्या है ! संसार क्यो अनिष्ट है ? ज़ब तक यह निणेय न हो जावे 
तब तक उसके अमभावका प्रयत्न करना हो ही नही सकता। अतः 
यह आत्मा क्या है ९ यह हम प्रारम्भमे ही वर्णन कर चुके है उसकी 
जो अवस्था हमे संसारी बना रही हे उससे मुक्त होनेकी हमारी 
इच्छा हे तव केवल इच्छा करनेसे मुक्तिके पात्र हम नहीं हो 
सकते। जैसे अग्निके निमित्तसे जल उष्ण हो गया है अब हम 
माला लेकर जपने लगें 'शीत स्पर्शवज्जलाय नम” तव अनर्प 
कालमे भी जल शीत न होगा। उष्ण सपर्शकों दूर करनलेसे हो 
जलका शीत स्पर्श होगा। इसी तरह हमारी आत्मामे जो रागादि 
घिभाव परिणाम है उनके दूर करनेके अथे श्री बीतरागाय नमः 
यह जाप असंख्य कल्प भी पा जावे तो भी आत्मामे बीतरागता 
न श्रावेगी किन्तु रागादि निवृत्तिसे अनायास बीतरागता आ 
जावेगी। बीतरागता नवीन पदाथे नहीं यह आत्मा परपदार्थोसे 
मोह करता है। मोह क्या वस्तु है ? जिसके उद्यसे परमे निजरत्व 
बुद्धि होती है चही मोह है। परको निज मानना यह अज्ञान भाव 
है। अर्थात्‌ मिथ्याज्ान है इसका मूल कारण मोहका उदय है। 
ज्ञानावरणका क्षयोपशम ज्ञानसे होता है परन्तु विपयेय होता है 
जैसे शुक्तिकामे रजतका विश्रम होता है। यद्यपि शुक्ति रजत नहीं हो 
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गई परन्तु दूर्व चाकचिक्यादि कारणोसे श्रान्ति द्व जाती है, 
आन्तिका कारण दूरत्वाडि ढोप हैं जैमे कामला रोगी जब शट्ढठको 
देखता है त्व 'पीतः श' ऐसी प्रतीत्ति करता ह। यद्यपि शद्ठमे 
पीतता नहीं यह तो नेत्रम कामला रोग होनेसे शह्ठमें पीतत्व 
भासमान है । यह पीतता कहाँसे आयी १ तब यही कहना पढ़ेंगा 
कि नेत्रमे कामला रोग है वह्दी इस पीतत्व ज्ञानका कारण हुआ। 
इसी प्रकार आत्मामे जो रागादि होते हैं उनका मूल कारण मोह- 
नीय कर्म है। उसके दो भेद हैं--एक दशनमोह दूसरा चारित्रमोह | 
उसमें दर्शनमाहके उ्यते मिथ्यात्य और चारििमोहके उद्यसे 
रागह्ूप होते है। उपयोग आध्माका ऐसा है कि उसके सामने जा 
भी आवे उसका प्रतिभास होता है। जैप्त नेत्रके समक्ष जो घस्तु 
आती है उसका ज्ञान करा देता है यहाँ तक तो कोई आपत्ति नहीं 
पर्तु जो ज्ञानमे आबे उस पदाथंको आत्मीय मान लेना ही 
मिध्या अभिप्राय है। संसारमे देखा जाता है कि जो पर वस्तुको 
निज मानता है उस्ते लोग ठग कहते हैं परन्तु यह चोटह्टापन छूटना 
सहज नहीं। अच्छे अच्छे जीव परको निज भानते हैं और उन 
पदार्थोंकी रक्षा भी करते हैं किन्तु अमिप्रायमे यह है कि यह हमारे 
नहीं अतएव उन्हे सम्यग्जञानी कहते हैं। मिथ्याहृष्टि जीव उन्‍हें 
निज मान अनन्त संसारके पात्र होते हैं | समझगे नहीं आता यह 
विषमता क्‍यों ? विपमताका सिटना सहज नहीं स्वयमेव मिटती 
है या कारण कूटसे | यदि स्वयमेव मिटती है. तब उसके सिटानेका 
जो प्रयास है वह व्यथे है। पुरुपार्थ तो प्रायः सभी करते हैं परन्तु 
सभी सफल भनोरथ क्यों नहीं होते ? तव यही उत्तर होगा कि 
जिसने यथाये प्रयास नहीं किया उसका कायें सफल नहीं हुआ। 
फिर कोई प्रइन करे कि अन्तरइपे तो चाहता है परन्तु प्रयास 
अनुक्ू नहीं बनते, इनमे कारण क्या है बुछ घुद्धिमे नही आता। 
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अन्ततोगत्वा यही उत्तर मिलता है कि जब जीवका कल्याण होनेका। 
समय आताहै अनायास कारण कूट जुड़ जे हैं। कौन चाहता किहमें 
अआकुलता हो और हम दुःखरे पात्र बनें फिर भी जो नहीं चाहता 
वह द्ोता है और जो चाहता है वह नहीं होता। ,यह प्रश्न 
हरएक करता है,उत्तर भी लोग देते हैं किन्तु अन्तमे अकात्य उत्तर 
नहीं मिलता। अतः इन मंमटोंके चक्रमें न पढ़कर जितनी चेष्टा 
करो निवृत्तिक ऊपर दृष्टिपात कर करो । अन्यकी कथा छोड़ो यदि 
तीव्रोदयमे मिथ्याध्व रूपमे काये किये गये उनमें भी यही भावना 
करो" कि अब न करने पढ़ें। मेरी तो यह श्रद्धा है कि कोई भी 
कार्य करो चाहे वह शुभ हो, चाहे अशुभ हो, यही भाषना मानों 
कि अब फिर न करना पढ़े। जैसे मन्द कषायोके उदयमे पूजनादि" 
कार्य करने पढ़ते हैं उनमे यह भावना रखो कि हे भगवान्‌.! अब 
कालास्तरमे यह न करना पढ़े। मिथ्याज्ञानी और सम्यणज्ञानीमे यही 
तो अन्तर है कि मिध्याज्ञानी जीव शुभ कार्योको उपादेय मानता 
है, सम्यज्ञानी ऋण जान भदा करता है, यही विषमता दोनोंमे है।' 
इस विषमताका वारण होना कठिन है। यही कारण है कि अनन्त 
जन्म तप करते करते द्रव्यलिंगसे मोक्ष नहीं होता। इसका मूल 
अभिप्रायकी ही मलिनता तो है। इस अभिप्रायकी भलिनताको 
मिटानेवाला यह आत्मा स्वयं प्रय्शील हो मिट सकती है। यदि 
यह न होता तो मोक्षमाग ही न होता। जब आप्मामें अचिन्त्य 
शक्ति है तब उसका उपयोग आत्मीय यथाथे परिणतिके लिए ब्यों 
न किया जाय १ जो आत्मा जगतकी व्यवस्था करनेमे समर्थ है 
वह आत्मीय व्यवस्था न कर सके, समममे नहीं आता किन्तु हम 
उस ओर लक्ष्य नहीं देते । यहाँपर इस शझ्लाकों अवकाश नहीं कि 
नेत्र पदाथान्तरोंकी जानता है परन्तु अपनेको नहीं जानता | इसका 
'उत्तर यह है कि जब नेत्र अपनेको देखना चाहे तव एक दर्षणको 
श्प 
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समक्ष रकले उसमें जब मुखका प्रतिविम्व पढ़ता है तब नेत्रकी 
आहतिका वोध हो जाता है। यह भी तो नेत्रने दिखाया। जब 
ज्ञान धटादि पदाथोंकों देखता है तव उनकी व्यवस्था करता है ओर 
जब स्वोन्मुख होता है तब यही तो विकल्प होता है कि जो घटादि 
देखनेवाला है वही तो मै हूँ। परमार्थसे ज्ञान वाह्य घटादिकोकी 
व्यवस्था नहीं करता किन्तु ज्ञानमें जो विकल्प हुआ उसको जानता 
हैं और उसीकी व्यवस्था करता है अर्थात्‌ ज्ञानमे जो 

विकरप हुआ ज्ञान उसी जानकी पर्यायका संवेदन करता हैं तब 
इसका यही तो अथ हुआ कि ज्ञानने अपने स्वरूप ही का वेदन 
किया । इस तरह ज्ञेय और ज्ञानकी व्यवस्था है और यह व्यवस्था 
अनादिसे चली आई हैं) अनन्तकाल पर्यन्त रहेगी। किन्तु इस 
व्यवस्थामें जो ध्मारी परको मित्र माननेकी पद्धति है वही पद्धति 
रागद्रपकी उत्पादक हैं अतः बदिनन्‍्हें अपनेको संसार वन्धनमें रखना 
इषट है उन्हें इस मान्यताकों अपनाना चाहिये। यधपि किसीको 
थह इष्ट नहीं कि इस जालमे हम रहे परन्तु अनादिसे हमारी 
मान्यता इतनी दूषित है जिससे निजको जानना ही असम्भव है। 
जैसे जिस भनुष्यन घ्लिचडीका मोजन किया है उससे केवल चावलका 
स्थाद पृष्ठो तो नहीं वता सकता। इसी तरह मोहके उदयमे जो 
ज्ञान होता है उसमे परका निन्न माननेकी ही मुख्यता रहती है। 
यद्यपि पर निज नहीं परन्तु क्या किया जावे | जो निर्मल दृष्टि है 
यह भोहके सम्बन्धले इतनी मलिन हो गई है कि निज्की ओर 
जाती दी नही। इसीके सद्भावम यह दशा जीवकी हो रही है कि 
उन्मत्त पान करनेवालेकी तरह अन्यथा प्रवृत्ति करता है | अतः इस 
चक्रपते बचनेंके अये परमे ममता त्यागो। केवल बचनोसे व्यवहार 
करनेसे ही सन्तोप मत कर लो। जो भोहके साधक हैं उन्हे 
ल्थागा। जैसे पद्चेल्रियोके भरियय त्यागनेसे ही इन्द्रिय बिजयी 
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होगा । कथा करनेसे कुछ तत्त्व नहीं निकलता। वात असलमे यह है 
कि हमारे इन्द्रियलन्य ज्ञान है, इस ज्ञानमे जो पदार्थ भासमान 
डोगा उसी ओर तो हमारा लक्ष्य जावेगा। उसीकी सिद्धिके लिये 
इस प्रयास करेंगे चाहे वह अनर्थकी जड़ हो। अनथेकी जड़ वाह्य 
वस्तु नही । वाह्य वस्तु तो अध्यवसानमे विपय पढ़ती है। वाह्म 

वस्तु बन्धका जनक नहीं । श्री हुल्दकुल्द देवने लिखा है- 

“बत्यु पहुंच ज॑ पुण अज्ञवसाएं दु होदि जीवाणं | 

ण हि वत्थुदो बधों अज्जवसाणेण वंधों हु ॥! 
वस्तु को निमित्तकर अध्यवसानभाव जीवोके होता है किन्तु 
पदार्थ वन्धका कारण नहीं। वन्ध्रका कारण तो अध्यवसानसाष 
है। यदि ऐद्लासिद्धान्त हे तव वाह्य वस्तुका परित्याग क्यों कराया 
जाता है! अध्यवसानके न होनेके अथे ही वाह्य वस्तुका निषेध 
कराया जाता है। वाह्म वस्तुके विना अध्यवसानभाव नहीं होता। 
यदि बाह्य पदार्थेके आश्रय विना अध्यवसानभाव होने लगे तथ्‌ 
जैसे यह अध्यवसानभाव होता है कि मै रणमे जाकर चीरसू भाताके 
पुन्न॒को मारूँगा, यह भी अध्यवसान होने लगे कि बन्ध्या पुत्रको 
माँगा, नही होता क्योकि सारण क्रियाका आश्रयमूत बन्ध्या सुत्त 
नहीं हे अतः जिन्हें वन्ध न करना हो वाह्य बस्तुका परित्याग कर 
देवें। परमार्थते अन्तर मूच्छोका त्याग ही वन्धकी निवृत्तिका 
कारण है। परपदा्थके जीवन-मरण सुख-दुःखका अ्रध्यवसान तो 
सबेथा ही त्याज्य है, क्योकि हमारे अध्यवसानके अनुरूप कार्य 
नही होता । करपना करो हमने यह अध्यवसान किया कि अमुक 
व्यक्ति वश्धनको आप्त हो और असुक व्यक्ति संसारसे मुक्त हो 
जाबे। हमने तो वन्धन और सोचनका अध्यवसान किया और 
जिनको बन्धन ओर मुक्त होना था उन्होने वह भाव नही किया 
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लिसते वह वन्‍्धन और मोचन अ्रवस्थाकों प्राप्त हों जाते। तब 
चहॉपर कारण जो आपने माना था वह तो रह गया परन्तु कार्य 
नहीं हुआ। यह अन्वय व्यभिचार हुआ तथा तुमने वन्धन ओर 
मोचनका अध्यवसानभाव नहीं किया आर उन जीवॉन उन अध्य- 
वसानमभाषोके करनेसे वन्‍्धन ओर मोचनका कार्य सम्पन्न कर लिया 
इससे व्यत्तिरेक व्यभिचार भी हो गया। इससे यह सिद्धान्त निकला 
कि इन सिथ्या विकल्पोंकों त्यागकर यथार्थ वस्तु स्वरुपके निणयर्मे 
अपनेको तन्‍्मव करो । अन्यथा इसी सवचक्रके पात्र रहोगे। तुम 
विश्वको अपनाते हो, इसमे मूल जड़ मोह है जिनके वह नहीं वही 
मुनि हैं। यह अध्यवसान आदि भाव जिनके नहीं हैं वद्दी महय 
मुनि हैं। बहा शुभ और अशुभ क्मसे लिप्त नहीं होते। ये मिध्याल 
अलज्नान तथा अधिरत रूप जो त्रिविध भाव हैं वही शुभाशुम कर्म- 
वन्धके निमित्त हैं, क्योकि चह स्वयं अज्ञानादिहप हैं । वही 
दिखाते हैं । जैसे जब यह अध्यवसानभाव होता है ईद हिनस्मिः 
यह जो अध्यवसानभाव हूं चह अन्नानमयभाव है और आत्मा सत 
है, अहेतुक हैं, शमिरूप एक क्रियावाला है ऐसा जो आत्मा है 
उसका और रागद्रपके विपाकसे जायमान इनसनादि क्रियाओंका 
विश्रेष भेद ज्ञान न होनेसे, मिन्न आत्माका ज्ञान न होनेसे अज्ञान 
ही रहता है, मिन्न आत्मद्शन न दोनेसे मिथ्यादर्शन रहता हैं 
भिन्न आत्माका चारित्रन होनेसे मिथ्याचारित्र ही का सद्भाव 
रहता है। इस तरहसे मोहकममके निमित्तसे मिथ्यादशन, मिथ्या- 
ज्ञान, मिथ्याचारित्रका सद्भाव आत्मामें हैँ तथा इसी मोहके 
डयके साथ जब छानावरणका ज्यापशम रहता है 'धर्मा ज्ञायतेः 
् दर कक हांता ह. यह जा ज्लेवसाव ज्ानमें आते हैं 
इनका और सहेतुक ज्ञानमय आत्माका भेदब्नानन होनेसे 
विशेष दशेन न होनेसे अदर्शन, इसी तरह विशेष सह चरया 
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न होनेसे अचारिन्रका सद्भाव रहता है। यदि परमाथसे विचार 
जावे तब आत्मा स्वतन्त्र हे ओर यह जो स्पर्श-रस-“न्धन्बण 
वाला पुद्गल द्रव्य है यह स्वतन्त्र है। इन दोनोंके परिणमन भी 
अनादि कालसे स्वतन्त्र हैं परन्तु इन दोनोंमे जीव द्रब्य चेतन 
गुणवाला है ओर उसमे यह शक्ति है. कि जो पदाथ उसके सामने 
आता है उसमे भलकता है, प्रतिभासित होता है। पुद्गलमें भी 
एक परिणमन इस तरहका है. कि उसमे भी रूपी पदार्थ भलकता 
है परन्तु वह भेरेमे प्रतिभासित होता है यह उसे ज्ञात नहीं। 
आत्मामे जो पदार्थ प्रतिभासमान होता है उसे यह भाव होता है 
कि यह पदारथ मेरे ज्ञानमे आये । यही आपत्तिका मूल हे। उन 
पदार्थोक्ों अपनानेकी प्रकृत्ति मोहके सम्बन्धसे हो जाती है यही 
अनन्त संसारका कारण होता है। प्रत्येक मनुष्य यह मानता है 
कि पर पदार्थका एक अंश भी ज्ञानमे नहीं आता है फिर न जाने 
उन्हें क्यो अपनाता है यही महती अज्ञानता है। अतः जहाँ तक 
आत्म द्रव्यको आत्माही खने देनेकी अपेक्षा जो अन्य रूप 
करनेका प्रयास है यही अनम्त संसारका कारण है। ऐसा कौन 
बुद्धिमान होगा जो यह पर द्रव्य है, यह भेरा है नहीं कह 
सकता ९ ऐसा सिद्धान्त है किजो जिसका भाव होता है वह 
उसका स्व है। जिसका जो स्व होता है वह उसका स्वामी 
है अतः यह निष्कप निकला कि अन्य द्रव्य अन्यका रव नही तब 
अन्य द्रव्य अन्यका स्वामी नहीं तव अन्य द्वव्य आपका सथाप्ती 
नहीं। यही कारण है जो ज्ञानी जीव परको ग्रहण नहीं करता ) मैं 
भी ज्ञानी हूं अतः में भी परको प्रहण नहीं कहेँगा। यदि मै पर 
द्रव्यको भह्रण करें तव यह अज्ञीव मेरा स्व हो जावे और मैं 
अजीवका स्वामी हो जाऊँगा। अजीवका स्वामी श्रजीव ही 
होगा, उसे अजीष होना पढ़ेगा, ऐसा नहीं, मैं तो ज्ञाता दृश हू 
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अतः पर द्रव्यकों ्रहण नहीं कहँगा | जब पर दृन्य मेरा नहीं तत्व 
वह चाहे छिंद्र जाबो, भिद्‌ जाबो, चाहे कोई ले जाओ अथवा 
लिस तिस अवस्थाको प्राप्त हो जाओ तथापिपर द्रव्यको महण नहीं 
कहेंगा। यही कारण हैं कि सम्यज्जानी घम, अधर्स : असतूदान 
इनको नहीं चाहता । धर्म पदायथे पुण्यका कहते हैं अथोत्‌ जब इस 
जीपके अशस्त राग अनुकृन्या परिणाम ओर चित्तमें अकछुपता 
रूप परिणाम होता है उसी समय इस जीवके पुण्य वन्ध होता है 
अर्थात्‌ तिसकालमे अहैत, सिद्ध, साधुके गुणोमे अचुराग होता हैं 
इसीका नाम भक्ति है। अर्थात्‌ उनके गुणोकी श्राप्ति हो यही तो 
भक्ति हैं । भी गृद्धपिच्छन यही तो लिखा कि-- 
“प्रोध्मार्गस्य नेत्तार॑ मेचारं कर्मभृभृतार | 
जतारं पिल्वततलानां वन्‍्दे तदगुणलब्धये ॥/ 

इसमे यही तो दिखाया है कि तदगुणका लाम हमें हो। ऐसा 
सिद्धान्त है कि लो जिस गुणका अनुरागी है चह उसको नमस्कार 
करता है। जैसे शत्र विधाका इच्छुक श्र विद्या वेत्ताकों नमस्कार 
करता है। इसी तरह धर्मम जो चेट्टा अर्थात्‌ धर्म लामका अनुराग 
यही तो हुआ तथा गुरुओंके पीछे रसिक होकर गमन करना। 
इत्यादि वाप््योसे यही तो निकलता है कि इन सब वाक्योंमे इच्छा 
ही की प्रधानता है। इच्छा परिग्रद हैं क्योकि इच्छाका जनक सोह 
कम है। मोहकमके उदयसे जो भाव होते हैं सामान्यते वह इच्छा 
रूप पहते हैं। मिथ्यात्यके उद्यमे विपरीत अभिग्राय ही तो होता 
ह। वह इच्छा रूप द्वी ह। क्राघ कपायके इदयमें परको अनिष्ट 
क्जरी ही ता इच्छा होती है। तथा मानके उद्यमें अन्यको 
तुच्द दिबाना अपनेका महान्‌ माननेकी ही तो इच्छा रहती हैं | 
भायाऊक उरयकालम अन्तरद्म तो अन्य है, वाह्मते उसके विरुद्ध 
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कार्यमें प्रवृत्ति होती है। लोभ कपायका जब उदय आता है तब 
परपदार्थको अपहरण करनेकी ही तो इच्छा होती है । इसी प्रकार 
हास्य कपायके उद्यमें हास्यका भाव होता है, रतिके उदयमे पर 
पदार्थके निमित्तकों पाकर प्रसन्न होता है, अरतिके उदयमे पदारथों 
के निमित्तसे शोकातुर रहता है, भयके उदयमे भयभीत परिणाम होते. 
हैं, जुगुप्साके उद्यम पदार्थेके निमित्तसे ग्लानि रूप परिणपत्ति 
हो जाती है। जब स्त्री वेदका पिपाक आता है तब पुरुपसे स्मण 
करनेकी चेष्टा होती है, दैवात्‌ पुरुपका सम्बन्ध न मिले तब भावोसे 
पुरुषकी कल्पना कर अपनी इच्छा शान्त करनेकी चेष्टा यह जीव 
करता है। पुरुष पेबके उदयमे स्लीसे समण करनेकी इच्छा होती है 
निमित्त न मिलनेसे कस्पना द्वारा यह प्राणी जो जो अनर्थ करता 
हैं बह प्रायः सर्व विदित हैं। इस तरह नपुँंसक वेदके उदयें 
उम्रयके र्मणके भाव होते है। इनकी इच्छा प्रथम दो वेदबालोकी, 
अपेक्षा प्रवल्त है। इस विपयमे यदि कोई लिखना चाहे तव बहुत 
लिख सकता है। इन इच्छाओसे संसार दुःखी है। इसीसे भग-- 
वानने इच्छाको परिअह माना हे। जिसके इच्छा नहीं है उसके- 
परिम्रद नहीं हे। इच्छा जो है सो अज्ञानमय साव है। अज्ञानमय 
भाव ज्ञानीके नहीं है, ज्ञानीके तो ज्ञानमय मांव ही होता है । यही 
कारण है कि अज्ञानमंय भाव रूप इच्छाके अभ्नावसे ज्ञानी जीब 
धमकी इच्छा नहीं करता। ज्ञानमय क्षायक भावके सद्भावसे धर्म-- , 
का केवल ज्ञाता दृष्टा हे, जब ज्ञानी जीवके धर्मका ही परिग्ह नहीं 
तब अधसका परिप्द तो सर्वेथा ही असम्भव है। इसी तरहसे न 
अशनका परिगद है, ओर न पानका परिमरह, क्योकि इच्छा परिग्रह 
है । ज्ञानी जीवके इच्छाका परिर्मह नहीं, इनकी आदि देकर जितने, 
प्रकारके पर द्वृव्यके भाव हैं तथा पर द्॒व्येके निमित्तसे आत्मामें" 
जो भाव होते हैं उन सबको ज्ञानी जीव नहीं चाहता । इस पढ्ूति? 
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से जिसने सत्॒ अत्ान भागेकों वमन कर द्या तथा सब पर 
पदार्थेके आलम्वनकों त्याग दिया केवल टंकोललीण एक ज्ञायक 


५ 


भाषक्षों अजुभवन करता है। पूर्व कर्मेके पिपाकपे ज्ञानीके उपभोग 
होता है, दोओ, किन्तु उसमे राग न होनेसे पह उपभोग परिम्रह 
शावकों आप्त नहीं होता। रागादि परिणामके बिना मन, चने 
और कायके व्यापार अकिख्िक्तर हैं । जैसे यदि चूना आदिका 
इलेष न हो तब इंटोके समुदायसे महल नहीं बनता | परमार्थते 
विचार किया जावे तब वेद-बेंदक भावका एक कातमे समागम 
ही नहीं, कौन किसको वेदन करे तथा कीन वेध्य हो । जिस कालमे 
वेमाव है उसकों वेदन करनेवाला भाव तो उस समय है नहीं, 
वेशमावके अन्तर ही होगा। जब वेदकभाव होगा उस समय 
वेधभावका अभाव हो जावेगा | उसके असाव होनेपर वेदकभाव 
किसको वेदन करेगा १ कद्राचित्‌ यह कहो कि वेरभावके अनन्तर 
जो अन्य वैद्यमाव होगा उसे वेदन करेंगा तावन्‌ वेदन करनेवाला 
जो वेदकभाव है वह नाश हो जावेगा । कोन वेद्यमावक्ों वेदत 
करेंगा। यह कहना भी अच्छा नहीं कि वेदकभावके अनन्तर 
होनेवाला जो वेदकमाव है वह उस्ते वेदन करेगा | तव उस कालमे 
वेद्यमाव नहीं करेंगा। इस अकारकी अनवस्था कार्यसम्पादिका 
नहीं हो सकती। अतः इस वेय-रेदकमावके चक्रकों त्याग आत्मा 
को नितर ज्ञायक भावके ऊपर ही निर्भर रूना चाहिये। परमाथेसे 
विचार किया जावे सब पदार्थ नियमसे परिणमनशील्त हैं। सब 
पदार्थोक्ता परिणमन अपने अपनेमे दो रहा है, किसी पदाथेका 
अंश भी किसी दूसरे पदायेमें नहीं जाता। यह जीव उनका ज्ञाता 
द्रष्टा चनता है, इतना ही नहीं किसीको अपनाता है, किसीको 
रागका विपय करता है, किसीका उपका विषय करता है इस तरह 
'पर पदाथोंकी व्यवस्था कर इयर वननेका दावा करता है, कोई 
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अपनेदों अकिख़ित्कर मानकर अन्यको इसका कर्ता बनाता है, 
कोई कहता है यह सब अम है, श्रमसे ही यह अवस्था बन रही 
है। भ्रमके असावमें संसारका अभाव है अतः इन जालोसे बचनेके 
लिये अपनेको जानता परमावश्यक हे। आत्मा द्रव्य चेतन्य गुणका 
आश्रय है यद्यपि आत्मा अनन्त शुणोंका पिण्ड है किन्तु उन 
गुणोम चेतन्य गुण ऐसा है जो सबकी व्यवस्था करता है। इसीलिये 
कहा ह-- 

'ताहं देहो न में देहो जोबो नाहमहं हि चित्‌। 

अयमेव हि में बन्धो या स्थाज्जीविते सह ॥" ' 


मै न तो देह हूं, और न मेरा देह है, जीव भी नहीं हूं, किन्तु 
चैतन्य हूँ। मेरी जो जीबमे स्पृह्य है वही वन्धका कारण है। 
परमार्थ दृष्टिसे सभी द्रव्य अपने अपने स्वरूपमे लीन है। इनमे 
जीव द्रव्य तो चेतन्य स्वरूपवाला है, पुदूगल चेतना गुणसे शून्य 
है किन्तु उन दोनोंका अनादिकालसे सम्बन्ध हो रहा है, इससे 
दोनो अपने अपने स्वरूपसे च्युत होकर अन्य अवस्थाको 
धारण कर विक्वृत हो जाते है। संसारमे जो विक्वत्त परिणाम होते 
हैं वह परस्पर नि्मित्त-मैमित्तिक सम्वन्धसे होते हैं। यह परिणमन 
अनादिकालसे धाराबाही रूपमे चला आ रहा है और जब तक 
इसकी सत्ता रहेगी आत्मा दु/खी रहेगा। जिन जीवीको भेदज्ञान 
हो जाता है वे इन पर पदार्थोको अपनाना छोड़ देते हैं । अर्थात्‌ 
परमे निजत्व कल्पना नहीं होती। यही कल्पना संसारकी मूल 
जननी है। बिन्‍्होंने इसका ध्वंश कर दिया वही जगतके भ्रपच्नोसे 
छूट जाते हैं। तत्त्व चर्चाको तो सभी शूर हैं परन्तु निजमे रहनेबाले 
विरले ही है। मह्तती कथा करनेकों भी सभी वक्ता हैं परन्तु यदि 
कोई प्रकृति विरुद्ध बोले तब उसको निज शत्रु सममतते हैं। शत्रु 
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पर नहीं, आत्माक्ा विभाव परिणाम दी शत्रु है। विभाव परिणामका 
जनक व्पादानपे आत्मा और निमित्तसे आत्मातिरिक्त पर इृन्य 
है, वह तो जबरन रागादि नहीं करता | यदि यह रागादि विभाव 
हुप परिणमे तथ अन्य द्रव्य निमित्त होता है। हों, यह निधम है 
कि जब अरध्यवसान भावकी उत्पत्ति होगी तव उसमे कोई ने कोई 
पर द्रव्य विषय होगा । सवेथा न मानना हुछ॑ बुद्धिमें नहीं आता । 
यहि पर द्रव्य निमित्त न हो और यह रागादि भाव शआत्माक्े 
पारणामिक भाव हो दावे तब जैसे पारणामिक भाव अवाधित ' 
त्रिकाल सत्तावाला है ऐमे यह भी हों जावें। यदि झुभोपय्ोगमें 
परमेप्ठीकों निसित्त न मानो तव अन्य जो कलत्र आदि पदार्थ 
भी छानमें भरा जावें उन्दे त्यागकर चनमे जानेकी आवश्यकता नहीं 
अ्रतः यही कहना पढ़ेगा कि शुभोपयोगम निमिन होनेसे स्वेका 
कारण और अशुभोपयागमें क्वी आदि तरक़का कारण हैं । पर- 
माय॑ते न तो अहंत स्वरगक्े कारण हैं. और न कलत्ादि नरकके 
कारण हैं। अपने शुभ अश्युभ कपाय स्वयं नरकादिके कारण हैं! 
अतः सर्वेवा एकान्त मत पकड़ी । पदायेका स्वरूप ही अनेकान्त- 
मय है। अकलइ्ड स्वरार्मीने परमात्माकी वहाँ भक्ति की है वहाँ 
लिखा है कि प्रमेयत्रादि धर्मोके ठारा आत्मा अचेतन है ओर 
चैतन्य परमेके द्वारा चिद्मात्मा है। इस तरहसे परमात्मा चिद्वत्मा भी 
है, और अचिशत्तमा भी है। पसमार्थते देखा जावे तव वस्तु अनि- 
बेंचनीय है। अन्यकी कथा छोड़ो जब हम घटका निरूपण करते हैं 
इस समय रुपादिका जो बोध होता है, उस बोधमें जो विपय 
थाना है वही घट है। अब यहाँ पर पूछनेवाला हमसे यह अभ 
कर सकता है कि जब यह सिद्धान्त है. कि एक द्रत्यमे पर द्रव्यका 
अपुम्रात्र भी नहीं आया तब जानने घटका कया निहूपण किया 
झानमे जो बिका आया चही तो कहा । परन्तु वह विकत्प घंटके 
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निमित्तसे हुआ इससे कहते हे यह घट है, वास्तवमे घट क्या है । 
मृत्तिकाकी पर्याय विशेष है, यह भी कहना व्यवहार है। परमायेसे 
न तो कोई पंशु्थ कह्दी जाता है और न आता है, सभी पदार्थ 
निज निज चुष्टयमे परिणमन कर रहे है । यह जो व्यवहार है सो 
निमित्त-नेमित्तिक सम्बन्धसे बन रहा है। देखो कुम्भकार जब' 
मिट्टी लाता है तव जहाँ मृत्तिका थी छुम्भकारके द्वारा कुदालसे 
खोदी जाती है। कुम्मकारका व्यापार छुम्मकारमे होता है, उसके 
हाथके निमित्तको पाकर कुदालमे व्यापार होता हे, कुदालके 
व्यापास्से मिट्टी अपने स्थानतते च्युत होती है, उसे क्ुम्भकार' 
अपने गर्भ द्वारा अपने गृहमे लाता है। पश्चात्‌ उसमे पानी 
डाला जाता है, हाथोके द्वारा उसे आद्रे बनाता है पश्चात्‌ सक्तिका 
पिण्डकों चाक पर रखकर दण्ड द्वारा ध्यापार होनेसे चक्र भ्रमण 
करता है, पश्चात्‌ घट वनता है। चास्तवमे जितने व्यापार यहॉपर 
हुए सब प्रथक्‌ प्रथक्‌ हुए परन्तु एक दूसरेमे निमित्त हुआ। इस 
तरह यह प्रक्रिया अनादिसे चली आ रही हे। जिस कालमे आत्मा- 
का भोद चला जाता है उस समय यह ज्ञानावरणादि कर्म आत्मासे 
सम्बन्धित नही होते। इन कर्मोके सम्बन्ध न होनेसे आत्मा 
गत्यादि भ्रमण नही करता तव अनायास ही शरीरादिके अभावमे 
आत्माका जो स्वरूप है उसमे रह जाता हे । अब उसे जो आपके 
ज्ञानमे आवे कहिये। कोई कहता है वह अनन्तज्ञानी है--पर्व 
द्रव्यपययिषु केवलस्य” अर्थोत्त्‌ केवलज्ञानका विषय सब द्रव्य 
पर्याय हैं । कोई कहता है अनन्त सुखवाला है, अनन्त शक्तिवाला 
है, कोई यही कह देता है. कि उसकी महिमा अचिन्त्य है। नाना 
विकल्पोसे उसका निरूपण करनेकी स्वेज्ञकी पद्धति हे । वस्तुतः 
विचार किया जावे तव उसके भावेन्द्रियके अभाव होनेसे न तो 
उनके ज्ञानमे जैसे हमारे इन्द्रिय जन्य ज्ञान द्वारा पदार्थोका विकल्प 
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हाता है--वह विकल्प उसके ज्ञानमें नहीं होता। हमारा तो यह 
विश्वास हे कि हमारे मतिज्ञानमें जो पदाथे आता है तथा रुपादि 
का विकल्प भी होता है परन्तु जिनके इन्द्रिय ही नहीं उनके पदार्थ 
तो आवेगा, कल्पना रूपादिको की न होगी। तथा हमारे ब्लानमे 
रुपादिक आते हैं छुडड हानि नहीं परन्तु हमारे मोहादिक कर्मका 
सद्भाव होनेसे उन पदार्थेमि इष्टानिष्ठ कल्पता होती है यही कारण 
है कि हम इँ्ठपे राग और अनिष्टप्ते द्वप कर इष्ठका सद्भाव और 
अनिश्टका अभाव चाहते हैं। इस विवेचनसे सर्वेज्ञमें जो ज्ञान है 
इससे उन्हें शान्ति है सो नहीं अपितु उनके इष्टानिष्ट करनेवाला 
मोह चला गया यही उनके महत्त्वका कारण है | ज्ञानसे न तो सुख 
दी होता है और न दुःख हो छोता है, ज्ञान तो केवल जाननेमें 
सहायक होता है | व्यवह्वास्मे हमारा उपकारी श्रतज्ञान है। इंसीके 
द्वारा हम केवलज्ञानका निणेय करते हें। यदि श्रतन्नान न होता 
तव सोक्षम्रागेका निरूपण होना असम्भव हो जाता। संसारमें 
लितनी ग्रक्रियाएँ धर्म और अधमकी दृष्टिगोचर हो रही हैं वह 
श्रतज्ञान ही का माहाज्य है। भगवानकी दिव्यध्यनिकों दर्शानेवाला 
श्रतज्ञान ही तो हे। आज संसारसे श्रतज्नान उठ जाबे तो मोक्ष 
मागका लोप ही हो जावे। जब पद्मम कालका अभाव होकर छट्ठम 
काल आवेगा उस काले श्रतज्ञान द्वी का लोप हो जावेगा, सभी 
व्यवहार लुप्त दो जावेंगे, मनुष्योके व्यवहार पशुवत हो जावेंगे | 
अतः जिन्हें इन पदार्थोकी प्रतीति करना है उन्हे श्रतज्ञानका अच्छा 
अध्ययन करना चाहिये। जितने मत संसारमे प्रचलित हैं श्रतज्ञान 
मसले ही चल रहे हैं। छुन्दुन्द॒स्वामीने तो यहाँतक 


आगमचर्खू साहू इंदियचंक्खृति सब्वभूदाणि | 
दवाद ओहिचक्खू सिद्धा पुण सब्वदों चक्खू ॥” 
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आर्थात्‌ आगमचक्कु साधु लोग होते हैं और संसारी मनुष्य 
इन्दियचक्ष होते है तथा देवलोग अवधिचछ्क होते हैं, सिद्ध मग- 
वान स्वेचजषु होते हैं । अर्थात्‌ वह सभी पदार्थोकी इन्द्रियके बिना 
ही देखते हैं परन्तु विचार कर देखो तव यह बात आगम ही तो 

कहता है। इसीसे देवागममे समन्तमद्र स्वामीने लिखा हे कि-- 

“स्याह्मादकेवलज्ञाने स्ेतत्तग्रकाशने | 
भेद। साक्षादसाक्षाद बवस्त्वन्यतमं भवेत्‌ |” 

शुक्तध्यानके वास्ते भ्रुतज्ञानकी आवश्यकता है, मति, अवधि 
सतःपयेयकी नहीं | कहनेका तात्पय॑ यह है कि जिन्हे आत्मकल्याण 
करनेकी लालसा है वे सभी विकल्पोको त्यागकर अहर्निश 
आगमाभ्यास करे और उससे अनादि कालकी जो पर पदार्थोमे 
आत्मीय बासना है उसका त्याग करें। केवलज्ञानके अर्जनसे 
कोई लाभ नहीं। जिस ज्ञानाजेनसे आत्मलाभ न हो उस ज्ञानकी 
परिगहमे गणना की जावे तब कोई क्षति नहीं। बाह्य परिग्रहका 

त्याग इसीलिये कराया जाता है. कि वह मूच्छामे कारण होता है। 
इसी प्रकार यह ज्ञानका अजन है उससे भी तो यह अभिमान होता 
है कि हम बहुज्ञानी हैं, हमारे सदश कोई नही? । यह बेचारे 
पदार्थके मर्मको क्या समझें ! हम चाहे तव अच्छे अच्छे विद्वानों 

को परास्त कर सकते है / इन कस्पनाओका कारण वह ज्ञान ही 

तो हुआ यदि उसे परिग्रह कह दिया जावे तब कोन-सी क्षति है। 

ज्ञानकी कथा त्यागो, तप इत्यादि जो अहड्शारसे किये जाबें-- 
लोकमे हमारी प्रतिष्ठा हो, मै महान्‌ तपस्वी हूँ, मेरे समक्ष ये 

बेचारे क्या तप कर सकते है ९ इत्यादि दु्भावोके उद्यमे यह तप 

हुआ तब इसे परिमहका कारण होनेसे यदि परिमह कह दिया जावे 


तब कौन सी ज्ञति है १ यही कारण है कि समन्तभद्र स्वामीने 
सबको मदोमे 0 बन 28000 8 
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: बुत पूर्जा कु जातिं, बलमृद्धि तपो वपु! । 
अश्टवाशित्य मानिल स्पयमाहुगेतस्मयाः ॥! 


तात्पये यह कि यह सब भाव कपायात्यादक द्वोनेसे यदि इन्हे 
परिप्हमे गिना जावे तव कोई क्षति नहीं। धनादिक तो विचारसे 
देखो वाह्य पदार्थ हैं ही। वे उतने वाधक नहीं जितने ये हैं। उनके 
द्वारा आत्मा ठगाया नहीं ज्ञाता।जितना इन तप ज्ञान आदिकसे 
लगत ठगाया जाता है। धर्म काये जितनी जगतकी वन्नना करते 
है उतनी चोर आदि नहीं करते। चोर तो केवल वाह्म धनका ही 
हरण कहते हैं. यदि उन्हें निव्योत्त धन दे दो तो अन्य हानि नहीं 
करते। ये लोग धन ही का तो हर॒ण करते हैं किन्तु ये द्र॒व्य 
तपस्वी आपकी धर्म सम्पत्तिका अपहरण कर अनन्त संसारका 
पात्र बना देते हैं। अतः आवश्यकता भ्रतज्ञानक्षी है जिससे 
पदाये तत्त्वका निणेय हो जाबे और हम किसीके द्वारा ठगाये न 
जाबें। आज सहस्यो सत संसारमे चल रहे हैं इन सबका मूल कारण 
हमने अतज्ञानका सम्यक्‌ अध्ययन नहीं किया यही है । अतः जिन 
लीबोकी इन उलमनोंसे अपनी रक्षा करना है उन्हे भेदज्ञान पूर्वक 
अपनी जान परिणतिको निर्मेल करना चाहिये। आज्ञ संसारका 
जो पतन हो रहा है उसका मूल कारण यथार्थ पदार्थेकि कहनेवाते 
पुरुपोका अभाव है। यहाँ तक शाख्रोका दुरुपयोग किया कि 
चकरोकी वलि करके भी स्व॒गेका मांगे खोल दिया, किसीने खुदाके 
नाम पर दुम्भाओकी छुव्वानी कर स्वरगंका सार्ग खोल दिया। 
बरास्तवम छुर्षाती तो राग-द्वप मोहकी करनी चाहिये यही आत्मा 
शदु हैं। इस ओर लक्ष्य देना चाहिये परन्तु इस ओर तर्षय नहीं। 
केबल पद्नन्द्रियोके विपयमे अनादि कालसे संत्ग् हैं, इनके होनेमे 
हम अपन ग्राणों तकके विसर्जन कर देते हैं। जैप्ते स्पशन इच्दरिय 
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के वशीभूत होकर हाथी अपनेको गतेमे गिरा देता है, रसनेन्द्रियके 
वशीभूत होकर मत्स्य अपने कण्ठको छिदा देता है, प्राण इन्द्रियके 
वशीभूत होकर अ्रमर अपने प्राण गमा देता है चक्ष इन्द्रियके 
चशीभूत होकर पतह्ल निज प्राणोका प्लय कर देता है, भोत्र इन्द्रिय 
के वशीभूत होकर मृगगण वहेलियाके पल्ले पड़ जाते है। यह तो 
कुछ भी नहीं इन विषयोके वशीभूत होकर प्राणोका ही घात होता 
है परन्तु कपायोके बशीभूत होकर बढ़े बढ़े महापुरुष संसारके 
चक्रमे पड़ जाते हैं । आत्माके अदित विपय कपाय है इनमे विपय 
तो उपचारसे अहित करता है, कपाय ही मुख्यतया अहित करने 
वाला है अतः जिन्हे आत्महित करना है उन्हें अपनेको स्वतन्त् 
वनानेका प्रयप्न करना चाहिये । स्वतन्त्रता ही मूल सुखकी जननी 
है। मुख कहीं अन्यत्रसे नही आता, सुख आश्माका स्वभाव है, 
उसका बाधक कारण पर है। पर कया हम ही तो 'हैं। हमने 
अपने स्वरूपको नहीं सममा । हम ज्ञान-दशनके पिण्ड हैं । ज्ञानका 
काम अपने और परको जानना है। ज्ञानकी स्वच्छतामे पदार्थ 
प्रतिभासित होता है उस्ते हम अपना मान लेते हैं | ज्ञानके घिकतप 
को अपना मानना यहाँ तक तो छुछ्ध हानि नहीं जो पदार्थ उसमें 
भलकता है किन्तु उसे अपना मानना सवेथा अनुचित है । हमारी तो 
यह भ्द्धा है कि ज्ञानमे ज्ेय आया यह भी नेमित्तिक है अतः उसे 
भी लिज मानना न्याय सद्भत नहीं। रागादिक भावोका उत्पाद 
आत्मामें होता है। वह राग प्रकृतिके उद्यसे होता है, उसे आत्मा 
का न मानना सवेथा अनुचित है। यदि वह भाव आत्माका न 
साना जावे तव आत्मा केवल ज्ञान स्वरूप ही हुआ फिर यह जो 
संसार है इसका सवेथा अभाव हो जावेगा; क्योकि रागादिकके 
अभावमे का्मेण  बगेणाओमे जो 'मोहादि रूप परिणमन होता है 
वह न होगा । ज्ञानावरणादि कर्मेके अभावमे जो आत्माके गुण है 
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वह सदा विकाश रुप ही रहेंगे। तव संसारमें जो तरतमता देखी 
जाती है उस सबका विल्ोप हो जावेगा, संसार ही न होगा । 
संसारके असावम मोक्षुका अभाव हो जविगा क्योकि मोक्त वन्ध 
पूवेक होता है। अतः यह मानना पड़ेगा कि आत्मा द्रव्य स्वृतन्त् 
है ओर परिणमनमे भी स्तृतन्त्र हे । किन्तु यह निर्विवाद सिद्धान्त 
है कि जो रागादि कार्य होते हैं केवल एक द्॒व्यसे नहीं होते, 
उनके होनेमे दो द्रव्य ही कारण हैं । उनमें जहाँ रागादिक द्वोते हैं 
बह उपादान और जिसके सहकारितासे होते हैं उसे निमित्त कारण 
कहते हैं । वहुतसे भनुष्य यह कहते हैं कि रागादि रूप परिणमन 
तो जीवमे हुआ, इसमे पुदूगलका कौन-सा अंश आया ! जैसे 
छुम्भकारके निमित्तसे मृत्तिकामे घट उत्पन्न हुआ उसमे छुम्भकार- 
का कोन-सा अंश आया ? कौन कद्दता है कुम्भकारादिका अंश 
घटमे आया १ नहीं आया, परन्तु इतना बड़ा घट कया छुम्भकारकी 
उपस्थितिके विना दी होगा? नहीं हुआ तव यह मानो छुम्भकार दी 
घट पयोयके उत्पादम सहकारी होनेसे निमित्त हुआ | यह व्यवस्था 
कार्यमात्रम जान लेनी। संप्तार रूप काये इन्हीं कारणोंके ऊपर 
निर्भर है। जहाँ पर जीव और पुदुगलका निमित्तनेमित्तिक 
सम्बन्ध नहीं रहता संसार नहीं रहता । संसार कोई सिन्न पदार्थ 
नहीं। जहाँ जीव और पुदुगल इन दोनोका अन्योन्य निमित्त 
नैमित्तिक सम्बन्धसे जीव रागादि रूप तथा पुदुगल ज्ञाना- 
बरणादि रूप परिणमता है इसीका नाम संसार है। केचल जीव 
ओर केवल पुदूगल इसका नाम संसार नहीं | केवल जीवके स्वरूप 
पर परामशे किया जावे तव यह 'अस्तिः आदि तत्व नहीं बनते, 
यह सबकी अपेक्षा रखते हैं। इन दोनोके सम्बन्धपते यह सप्त तत्व 
बनते हैं। जब जीव रागादि भावोंसे रहित हो जाता है तव पुदूगल 
मे ज्ञानावरणादि नहीं होते। वद्ध ज्ञानावरणादि कर्म अन्तमुहत्तमे 
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क्षय हो जाते है। उस समयमे आत्मा फेवलज्ञानादि गुणोंका 
आश्रय होकर सर्वेज्ञ पदसे व्यपदेश होने लगता है।पश्चात्‌ पूछे 
बढ जो अघातिया कर्म है वे या तो स्वयमेव खिर जाते है. या 
आयुसे अधिक स्थितिवाले हुए तब समुद्घात विधानसे आयु 
समान स्थिति होकर स्वयमेव खिर जाते हैं और आत्मा केबल 
शुद्ध पर्यायका पात्र हो जाता है। यद्यपि यह पर्याय केवल आत्मा 
में होती है परन्तु अनादिसे लगा हुआ जो मोह हे वह इसे व्यक्त 
नहीं होने देता। 


जैन धर्ममे दो प्रकारके पदार्थ माने जाते हैं. एक चेतन और 
दूसरा अचेतन | चेतन किसको कहते हैं ! जिसमे चेतना पाई 
लावे। उसका स्वरूप आगममे इस प्रकार कहा है-- 
' “बेतनालध्षणों बीबोज्जीबसतह्िपरययः 
चेतना नामकी एक शक्ति है, जिसका काम पदार्थोंकी ज्ञानना 
है। चेतना ही ऐसी शक्ति है जो स्व-परको संवेदन करती है । 
परमाथेसे तो ज्ञान स्वपयोय ही को वेदन करता है। ज्ञानकी 
निर्मेत्ञतामे पदाथेके निमित्तकों पाकर पदाथेका नो ,आकार है,उस 
रूप आकार ज्ञानमें आता हे, न कि वह वस्तु ज्ञानमें आती हो। 
ज्ञानमें तो ज्ञानकी ही पर्याय आती है। भोही जीव जो ज्ञानमे 
आता है उस्ते ही निज मान लेता है। ज्ञानमे जो आया वह ज्ञानका 
परिणमन हे, इसमें तो कोई विवाद नहीं किन्तु ज्ञानके परिणमनसे 
भिन्न जो. वस्तु है. उसे नित्र मानना सिश्या है। ज्ञानमे जैसे वाह्य 
पदार्थ आते है वैसे सुखादिक गुण भी आते हैं किन्तु व 
अभ्यन्तर है। वे भी ज्ञान गुणकी तरह आत्माके है परन्तु स्वरूप ' 
पृथक प्रथझ है। अपने अपने स्वरूपको 'लिये आत्म- 
तर्तके साधक हैं। अर्थात्‌ इन सब गुणोंका जो अविष्वम्भाव 
१६ 
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सम्बन्ध है इसीका नाम द्रव्य हे | दृव्य अनन्त गुणोका पिण्ड है। 
इसीसे आत्मा ज्ञान भी है, दशेन भी है, सुख भी हे, चीये भी 
है। ज्ञान दर्शन भिन्न हैं, यह दोनों ही भिन्‍न सिन्‍त स्वरूप हैं। 
इसी तरह सभी गुण प्रथक्‌ प्रथक्‌ जानने | यथा पुदुगलमें स्पशे, 
रस, गन्ध, वर्ण गुण भिन्न हैं। इस भिन्‍नताका धोतक भिन्न इन्द्रियों 
द्वरिी इनका ज्ञान होता है। भिन्‍न होने पर भी इनका अस्तित्व 
प्रथक्‌ नहीं हो सकता, इससे कथख़ित्‌ एक केत्रावगाही होनेसे 
एक हैं | कहनेका दातये यह है कि जैसे आत्मा अखण्ड एक द्रव्य 
हैं वैसे पुद्गल भी अखण्ड एक द्रव्य है। जैसे अनन्त गुणोंका 
पिण्ड आत्मा है बेसे ही अनन्त गुणोका पिण्ड पुदूगल है। जैसे 
आत्मामें अनन्त शक्ति है बेधे पुदूगलमें भी अनन्त शक्ति है। 
जैसे आत्मामें अनन्त पदार्थोंके जाननेकी सामथ्य है वैसे पुद्गलमे 
मी अन्त ज्ञानको प्रगट न होने देनेकी शक्ति है। अन्तर केवल 
इतना ही है कि आत्मा चेतन है, पुदूगल अचेतन है । केवल द्रव्यका 
'विचार किया जावे तो न तो वन्ध है और न मोक्ष ही है। और 
न ये शब्द, वन्ध, इत्यादि जो पर्याय पुद्गल द्रब्यमें देखे जाते हैं 
नहीं है। पुदूगल ओर जीवके सम्बन्धसे ही यह संसार देखा जाता 
है। इस विक्वतावस्था ही का नाम संसार है। संसारमें जीवकी 
नाना प्रकारकी नाना अवस्थाएँ होती हैं| इन्‍होंसे जीवमे नाना 
अकारके ठुडखोंका व अनेक प्रकारके वैषयिक सुखोंका अनुभव 
होता हैं। परमा्थेसे कमी भी इस जीवको एक ज्षणमात्र भी सुख 
० कक कक द्रव्य स्वयंसिद्ध हैं डा जीव और 

अनादि सम्बन्ध चत्ना आ जीवकी जो 
स्वाभाविक अवस्था है उससे च्युत है तथा पुदूगल भी अपने 
स्वाभाविक परिणमनसे च्युत हो रहा है। यथपि जीब द्रव्यका 
पक अेश न तो पुदुगत द्रव्य रूप हुआ है ओऔरन पुदुगलका एक 
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परमाणु भी जीव रूप हुआ है फिर भी दोनों अपने अपने 
स्वरुपसे च्युत दो रहे हैं। जैसे |) सुषणेकी और |) भर चॉदीको 
गलाकर |) भर एक पिण्ड हो गया एतावता |) भर सोनामे एक 
खशखश भी न्यूनता न आई और न एक खशखश बृद्धिता हुई। 
यही अवस्था चाँदीकी हुई फिर भी पिण्डको न शुद्ध सोना कहते हैं 
और न शुद्ध चॉदी ही कह सकते हैं। दोनो अपने अपने स्वरूपसे 
ज्युत हैं। यही अवस्था जीव और पुदूगलकी है। यद्पि बन्धा- 
वस्थामे जीव द्रव्यका एक अंश न ॒तो पुदुगल द्वव्यरूप हुआ हे 
और न पुदूगलका एक अंश जीवरूप हुआ है फिर भी दोनों 
अपने अपने स्वरुपसे च्युत हैं । इस अवस्थामे जीवकी क्या क्या 
दुढंशा हो रही है सो किसीसे गुप्त नहीं। यह सम्बन्ध अनादिका 
है। जैसे घीज वृक्षका सम्बन्ध अनादिसे चला आ रहा है। यदि 
कोई बीजको दग्ध कर देवे तब वृक्ष नहीं हों सकता ओर वृक्षके 
अभावमें वीजोलत्ति नहीं हो सकती। इस तरह जीव और पुद्‌- 
गलके सम्बन्धसे जो संसार सन्‍्तति धारावाही रूपसे आ रही हे 
इसका भूल कारण भोहादि परिणाम है। यदि आत्मा रागादि 
परिणाम त्याग देवे तो अनायास ही नवीन बन्ध न हो | जो बढ़- 
कर्म है वे उदयमें आकर स्वयमेष खिर जावेंगे। अनायास ही 
आत्मा इस वन्धनसे मुक्त हो सकता है। यह सब है परन्तु न जाने 
यह जीव क्यों इस चक्रसे मुक्त नहीं होता । अनादि कालसे भोहके 
चक्रमे परिवतेन कर रहा है। प्रतिदिन वही कथा करता है, परको 
निज माननेमे जो जो उपद्गव होते हैं वे किसीसे गुप्त नहीं। केवल 
जानता ही नहीं किन्त तज्नन्य दु/खका वेद्त भी करता है। इसके 
अधीन होकर क्या क्या नही करता सो किसीको अबिदित नहीं | 

एक सेठ सा० थे, उनका दूसरा विवाह हुआ था, सेट ऋर प्रडृतिके 
थे। एक दिव सेठ सा० का शिर दे करने लगा। उन्होने दासी 
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को आज्ना दी कि सेठानीसे कहो चन्दन घिसकर लावे ओर मस्तक 
में लगावे। दासीने आकर सेठानीसे कहा कि सेठ सा० के शिरमे 
वेदना हो रही है, शीघ्रतासे चन्दन रगड़ो और सेठके मस्तकको 
भात्रिश करो, अन्यथा लातोकी मार खानी पड़ेगी । 

सेठानीने उत्तर दिया-मुझे ज्वरआा गया है, सेठ सा० 
से कह दो । 

जैसे ही सेठ सा० ने सुना, शिर वेदनाकी चिन्ता त्याग सेठानी 
के पास आकर पूछने लगे--क्या हुआ (९ 

सेठानीने उत्तर दिया--आपकी शिर वबेदना सुनकर मुझे 
तो ब्वर आ गया। 

सेठजी ने कहय--इसके दूर करनेका उपाय क्या है ९ 

सेठानी ने कह्य--उपाय है परन्तु यहाँ होता असम्भव है । 

सेठजी ने पूछा--उपाय कोन-सा है ९ 

सेठानी ने कहा-मेरे घर पिताजी चन्दनके तेलकों भेरे 
तल्बेंमे मदन करते थे या मेरा भाई पैरकों मलता था। आपसे 
क्या कहूँ ९ उपाय सुनकर सेठजी चन्दनका तेल लेकर सेठानीके 
पेरका मदन करने लगे। सेठानीने बहुत मना किया पर उन्दोने एक 
न भानी और तलुओको मलकर अपनेको कतक्ृत्य माना। कहने 
का तालये यह है कि स्नेहके वशीमृत होकर जो जो कार्य नहों 
वे अल्प है। अन्य सामान्य मनुष्योंकी कथा त्यागो, तीन खण्ड 
के अधिपति भद्दाविषेक्की, धर्मके परम अन्ुुरागी लक्ष्मणने श्री 
रामचन्द्रजी के स्नेहमे आकर प्राणोका उत्सगे ही तो कर दिया 
तथा श्री रामचन्द्रजी महाराज जो तद्भवमोक्षयामी थे स्नेहके 
चशीभूत होकर छह भास पर्यन्त लद्ममणके शरीरको लिये फिरेऔर 
अन्तमें स्नेहको त्यागकर ही सुखके पात्र हुए। श्री सीताजी का 
जीव सोलह स्वगेका प्रतीन्द्र था। जब श्री रामचन्द्रजी ने गृहस्था- 
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चस्थाको त्याग द्गम्बर पद धारण किया उस समय सीताके जीव 
प्रतीन्द्रने यह विचार किया कि वे एक वार देवलोकम आदें पश्चात्‌ 
भहाँसे च्युत होकर हम दोनों मनुष्य जन्म धारण कर संयम धारण 
करें और कर्म वन्धन काट मोक्षके पात्र होदें, ऐसा विकत्प कर जो 
उपद्रव किया सो पद्मपुराणसे सभीकों विदित है। सबको विदित 
होने पर भी इस मोह पर विजयी होना अति कठिन है | 

अन्यकी कथा कहाँतक लिखें? हमारी ८० वर्षकी आयु हो 
गई और १० बरसे निरन्तर इसी प्रयत्ममे तत्पर है कि मोह 
शत्रुको परास्त करें परन्तु जितने बार प्रयास किया वरावर 
अनुत्तीण होते रहे। वालकपनमे तो माता पिताके स्नेहमें ४ 
जाते थे, भेरी दादी मुमपर वहुत स्नेह करती थीं । प्रात/काल ताजी 
रोटी ओर ताजा घी खिलाती थीं और मेरा पालन पोषण करती 
थी | उस समय हम कुछ जानते ही न थे। सोह दुखदायी पदाथे 
हे प्रत्युत इसीको सुख मानते थे और इसी प्रमोद निरन्तर 
अपनेको धन्य समझते थे। हमारे एक मित्र श्री हरीसिह सोंरया 
भेजो बहुत ही कुशाप्रबुद्धि थे। उनसे हमारा हार्दिक स्नेह था, 
इतना स्नेह कि एक दूसरेके बिना हम लोग एक मिनट भी नहीं 
रह सकते थे। इसी तरह रात्रि दिन काल व्यतीत करते थे। पर- 
लोकका कोई विचार न था | जव बुढ्ल पण्डितोका समागम हुआ 
तब छुछय व्यवहार धमममे प्रवृत्ति हुई। भगवानकी पूत्रा और पद्म- 
पुराणका श्रवण कर अपनेको धन्य समझने लगे । इसी पूजा आदि 
कार्यों धर्म मानने लगे और अपनेको धर्मात्मा सममने त्गे। 
जुछ दिन वाद ब्रत करने लगे, रात्रिभोजन त्याग दिया, कभी रस 
ए्रित्याग करने लगे । 

इतनेमे पिताजीने विवाह कर दिया। थोड़े ही दिनोंमे भाँचे 
मेरी पतीको ऐसे रंगमे रंग दिया कि बह हमसे कहने लगी कि 
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अपनी परम्परामे अपने धर्मका परित्याग कर तुमने जो धर्म श्रद्नी- 
कार किया उसमे बुद्धिमत्ता नहीं की | हमने भी उससे विना विचारे 
कह दिया कि यदि तुम्हारा आत्मा हमारे धर्मसे बिमुख हैं तव 
हमारा तुम्हारा व्यवहार भ्रच्छा नहीं। उसने भी आवेगमें आ्राकर 
कह्दा मै भी तुमसे सम्बन्ध नही चाहती । अस्तु, इम और हमारी पत्नी 
में ३६ का सा (परस्पर विरुद्ध) सम्बन्ध हा गया फिर हम टीकम- 
गढ़ प्रान्तमे चले गये ओर वहीं एक पाठशालामे अध्यापकी करने 
लगे । टैवयोगसे बहीपर श्री चिरोजीवाईजीके सिमरा गये । धर्म 
मूर्ति वाइजीने वहुत सानत्ना दी तथा एक अपद शुह्कके चक्रसे 
रक्षा की । पढ़नेकी सम्मति टी किन्तु कहा शीघ्रता मत करो, मे 
सब्र प्रवन्ध कर भेज दूँगी परन्तु मेंन शीक्रता की, फल अच्छा न 
हुआ। अन्तमे अच्छा ही हुआ। अच्छे अच्छे महापुरुषों ओर 
पण्डितोका समागम हुआ, तत्त्वज्ञानके व्याख्यान सुने, व्यवहार 
धर्म पवृत्ति हुई, तीथयात्रा आदि सव काये किये परन्तु शान्तिका 
आस्वाद न आया। मनमें यह आया कि सबसे उत्तम काम विद्या 
प्रचार करना, जो जातिसे च्युत हो गये हैं उन्हे पत्चायत द्वारा 
जातिमे मिलाना, जो दस्से हैं उन्हे मन्दिरोंके दशन करनेमे जो 
प्रतिब्ध हैं उन्हें हटाना तथा वाईजी ह्वारा जो मिले उसे परोपकारमे 
दे देना आदि। सव किया भी परन्तु शान्तिका अंश भी नहीं 
आया। इन्दीं दिनोमे वावा भागीरथजीका समागम हुआ, आपके 
निम्मेल त्यागका आत्माके ऊपर बहुत ही प्रभाव पड़ा। में भी देखा 
देखी निरतर झुछ करने लगा परन्तु छुछ्ल सफलता नहीं मिली । 
अन्तमें यही उपाय सूझा जो सप्तम प्रतिमाफे ब्रत अड्जीकार 
किये। यद्यपि उपवासादिककी शक्ति नथी फिर भी यह्व तद्दा 
नियोह किया। बाईजीने बहुत विरोध किया--विटा ! तुम्दारी शक्ति 
नहीं परन्तु एक न मानी, फल जो होना था नहीं हुआ | लोग न 
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जाने क्यो मानते रहे ? काल पाकर बाईजीका स्वर्गेवास हो गया )। 
तब मै श्री मोतील्ञालबी वर्णी और कमलापति सेठजीके समागम्में 
रहने लगा । रेलकी सवारी त्याग दी। मोटरकी सवारी पहिले ही. 
त्याग दी थी। अन्तमे यह विचार हुआ कि श्री गिरिराजकी यात्रा 
करना चाहिये। भाग्यप्ते बाबू गोविन्द्रायज्नी गयावाले आ गये ।. 
बरुआसागरप्ते चार आदमियोंके साथ चल दिये | दो मील चलनेके 
बाद थक गये, चित्त बहुत उदास हुआ इतनेमे एक नोकर थ। वह 
बोला-- 
सागर दूर सिमरिया नियरी ।' 
इसका अथे यह है कि सागरसे अभी आप दो मील आये हैं 
तो दूर है, सिमरिया यद्यपि ७०० मील है परन्तु उसके सम्मुख 
हो अतः वह समीप है। कहनेका तात्पये यह कि गिरिराज समीप 
है। वरुआसागर दूर है। इस वाक्यको श्रवण किया ओर उस दिन 
१० मील भागे तय किया । कुछ माह वाद शिखरजीकी वन्दना की 
वहॉपर कई वर्ष विताए परल्तु जिसे शान्ति कहते हैं, नहीं पाई। 
प्राय; बिहार में भ्रमण भी किया | श्री वीजभुके निवोण क्षत्रमे श्री 
राजगृही ४ माह रहे, स्वाध्याय किया, बन्दनाएँ कीं, शक्तिके अनुकूल 
परस्पर तत्त्वचचों भी की परन्तु जिसको शान्ति कहते हैं अणुमात्र 
भी उसका स्वाद ने आया। पहोँते चलकर बनारस आये, अच्छे 
अच्छे विद्वानोंका समागम हुआ परन्तु शान्तिका लेश भी न 
आया। बनारस त्यागने पर दशमी प्रतिसाका ब्रत लिया परन्तु 
परिणामोंकी जो दशा पहिले थी वही र्दी--शान्तिका आस्वाद ने 
आया | कुछ दिनो वाद मनमे आया कि छुहक हो जाओ, नटकी 
तरह इन उत्तम स्वार्गोकी नकल की--अथोत्‌ चुहक घन गये | इस 
पदकों धारण किये ५ वर्ष हो ग़य परन्तु जिस शान्तिके हेतु यह 
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उपाय था उसका लेश भी न आया। तथ॑ यही ध्यानमे भ्राया अभी 
तुम उसके पात्र नहीं। किन्तु इतना होनेपर भी ब्रतोंके त्यागनेका 
भाव नहीं होता । इसका कारण केवल लोकेपणाह अथीत्‌ जो ज्तका 
त्याग कर देवेंगे तो लाकमे अपवाद होगा, अतः कष्ट हो तो भत्ते 
ही हो परन्तु अनिष्छा होते हुए भी व्रतकी पालना। जब अन्तरइमें 
कपाय है, वाह्ममे आचरण भी ब्रतके अनुकूल नही तब यह आ्राचरण 
केवल दस्म है। है हि 
श्री कुन्दछुन्द स्थामीका कहना है कि यदि अन्तरह्न तप नहीं 
ते वाह्ष वेष फेवल)दुःख़के लिये है। पर यहाँ तो वाह्म भी नहीं, 
अन्तरद् भी नहीं, तव यह वेष केवल दुगेतिका कारण है तथा 
अनन्त संसारका निधारक जो सम्पदर्शन हे उसका भी घानक 
है। अन्त्रमें तो यह विचार आता हैकि इस मिथ्या बेपको 
त्यागो, लोकिक प्रतिष्ठामें कोई तत्त्व नही परन्तु यह सव कहनमात्रको 
है। अन्तर्म भय है कि लोग क्या कहेंगे ? यह विचार नहीं कि 
अशुभ करमका बन्ध होगा, उसका भाक्ता तो एकाकी तुम ही को 
भोगना पढ़ेगा ! यह भी कह्पना है। परमार्थसे परामश किया 
जाबे तब भागे क्या द्वोगा १ सो तो ज्ञानगन्य नहीं कित्तु इस बेपसे 
वर्तेसानमें भी झुछ् शान्ति नहीं, जहाँ शान्ति नहीं वहाँ सुख काहेका ! 
केवल लोगोकी दृष्टिमें मान्यता चनी रहे इतना ही लाम ह। 
मेरा यह विश्वास है कि अधिकाश जनता भयसे ही सदाचारका 
पालन करती है। जहाँ लोगोकी परवा नहीं वहाँ पापाचरणसे भी 
भय नहीं देखा गया। जहाँ लोकमय गया चहोँ परलोककी कौम 
गणना अतः लिन्दे आत्मकल्याण करना हो वे मनुष्य तत्ताभास करें 
और लीक अल है? हमारा 
यम रे | पुण्य पापादिका क्या स्वरूप पापादि 
'परमायसे हैं या केबल कर्पना है! जो बेसन विपय सुख 
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होता है क्या उसके अतिरिक्त कोई सुख है या कर्पनामात्र है 
आज जगतमे मतोंका प्रचार हो रहा है। उनमे तथ्यांश है या कुछ 
नही ? इत्यादि विचारकर निर्णय कर अपनी प्रवृत्तिकों निर्मल 
करनेकी चेष्टा करना उचित है, केवल गर्पवादमे ही काल पूण न 
कर देना चाहिये। अनादिकी कथाकों छोड़ो, बरतमान पर्षोयपर 
घिचार करो | जबसे पेदा हुए ५ या ६ वषे तो अवोधमे ही गये। 
जब ६ या ७ वर्षके हुए तब कुछ पर्पायके अनुकूल ज्ञानका विकाश 
बिना शिक्षाके ही हुआ । जैसा देखा वैसा स्वयमेव होगा । बहुभाग 
भाषाका ज्ञान विता किसीके सिखाये आ गया। अनन्तर पाठशालामें 
जानेसे अद्ठ विद्या और अक्षरका आभास गुरु द्वारा होने लगा। 
सात ब्षम हिन्दी या उद्‌ का इतना ज्ञान हो गया जो व्यवहार 
योग्य हो गया। अनन्तर जिस धर्म अपने माता-पिता और 
कुटुम्बी जनकी प्रवृत्ति देखी उसी मतमे भी प्रवृत्ति करने 
लगे । यदि माता-पिता श्रीरामके उपासक हैं तव आप भी 
उसी धर्मका मानने लगता ह। जैन धर्मानुयायी माता-पिता हुए 
तब जिन मन्दिरिस जाने लगा | मुसलमान हुए तब मसलिद्स जाने 
लगा । इसाइ हुए तव गिरजाधरम जाने लगा इत्यादि | कहॉनक 
लिखें जो परम्परासे चला आया है उसीसे श्पन उद्धारकी भ्रद्धा 
प्रत्येक मतदालेकी हैं। जा मुसलमान है वह खुदाका नाम लेनसे 
ही मोक्ष मानता है इत्यादि कहाँतक लिखें अपनी श्रद्धाके अनुकूल 
कल्याणके सागका अपनानकी सबकी प्रवृत्ति रहती है। यह सत्र 
होते हुए भी कई महानुभावाने इस विपयम अ्रन्दा प्रकाश शल्ता 
| का परमे*र हा इसमे विवाद करनकी आवश्यकना नहीं 
परन्तु आत्मकत्याण मांगे अपने ही पास है श्रन्यक पास नहीं। 
दि नत्रमे ज्योति नहीं, तव चश्मा चाट हीराकाह़ों चाह फांचका 
है, कार लाभ नहीं हो सतता। उसी तरह यदि हमारी अन्तर: 
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परिणति मलिन हैं तब चाह गद्गास्नान फरो, चाहें प्रयाग स्नान 
करो, चाहे मका[सरीफ जाओ, चाहे मन्दिर जाओ, चाहें हिमालयकी 
शीतल पहाडियोपर भ्रमण करो, शान्ति नहीं मिल सकती | अतः 
परमात्माके विषयमे विवाद करना छोड़ो । केवल परिणति निर्मल 
बनाओ कत्याणके पात्र हो जाभोंगे ओर यदि परिणति निर्मल न 
बनाई त्व परमात्माकी कितनी ही उपासना करो छुद भी शान्तिके 
अस्थादके पात्र न होगे । 


कथन पुरापपमाामदप्सातमयमकह, 


उपदेशलहरी 
ताधु कोन है 


किन्‍्होने वाह्माभ्यन्तर परिमहका त्याग कर दिया बह साधु हैं। 
सचमुचमे देखा जाय तो शातिका स्ोत केवल एक निम्नन्थ 
अवस्थाम ही है। यदि त्यागी बर्ग न हों तो आप लोगोको ठीक 
राह पर कोन लगावे | कहा भी हैः-- 
अज्ञानतिमिरात्थानां श्ानाम्जनशन्ञाकया । 
चहुरुन्मीलितं॑ बेन तस्मे श्रीगुरुवे नम! ॥ 
समस्त संसारी प्राणी अज्ञानहपी तिमिर ( अंधकार ) से व्याप्त 
हैं। ज्ञानहपी अंजनकी शलाकासे डिन्‍्दोने हमारे नेत्रोकों खोल 
दिया है ऐसे श्री गुरुवरको नमस्कार है। 
जो आत्माका साधन करता है, स्थरूपमे सप्न हो कमेंसलको 
जलानेकी चेष्टा करता है वह साधु है | समन्तभद्द स्थामीने बतलाया 
है कि चही तपरवी प्रशंसाके योग्य है जे विपयाशासे रहित है, 
निराज्मी है, अपरिप्रहदी है और ज्ञान-ध्यान-तपमें आसक्त हैं | वह 
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स्व समय ओर पर समयकी महत्तासे परिचित है। आचाये कुल्द- 
कुन्दने स्वसमय और परसमयका स्वरूप इस प्रकार बतलाया है- 
'जीबो बरित्तदंसणणाणट्विउ त॑ हि ससमय॑ जाण। 
पुणालकम्मपदेसड्िय च ते जाण प्रसममय ॥' 

जो आत्मा दशेन, ज्ञान, तथा चारित्रमे स्थित हे वही रव- 
समयः है ओर जो पुद्गलादि पर पदार्थों स्थित है उसको 
पर समय! कहते है। तथा शुद्धात्माश्रितः खूसमयो मिथ्यात- 
रागादिविभावपरिणामाश्रितः परसमय इति |, अर्थात्‌ जो 
ग॒द्धात्माके आश्रित है वह स्वसमय है. और जो मिध्यात्व रागादि 
विभाव परिणामोके आश्रित है उसे ही परसमय कहते है। 
परसमयसे हटकर स्वसमयमे स्थिर होना चाहिये । परन्तु हम क्या 
कहे आप लोगोंकी बात । 

एक साधुके पास एक चूहा था। एक दिन एक बिल्ली आई 
ओर वह चूहा डरकर साधु महाराजले बोला--भगवन्‌ | भार्जारादू 
विभेमि? अर्थात्‌ मै विज्लीसे ढरता हूँ | तब साधुने आशीवाद दिया 
भाजोरों भव! इससे वह चूहा बिलाव हो गया। एक दिन बढ़ा 
कुत्ता आया, वह बिलाव डर गया ओर साधुसे बोला प्रभो | शुनो 
विभेमिः अर्थात्‌ मै छुत्तेसे ढरता हूं। साधु महाराजने आशीरषषाद 
दिया श्वा भवः अब बह माजोर कुत्ता हो गया। एक दिन वनमे 
महाराजके साथ छुत्ता जा रहा श। अचानक मागमे व्याप्र मिल 
गया। कुत्ता महाराजसे बोला-व्याप्ताद्‌ विभेमिः अर्थात्‌ मे 
व्याप्रसे उर्ता हूं । तव महाराजने आशीवांद दिया कि वव्याप्नों भवः 
अब वह, व्याप्त हो गया। जब व्याप्र उस तपोवनके सब हरिण 
आदि पश्ुुओको खा चुका तब एक दिन साधु महाराजके ही ऊपर 
भपटने लगा । साधु महाराजने पुनः आशीर्वाद दे दिया कि'पुन्रपि 
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मूषकी मवः अर्थात्‌ फिस्से चूहा हो जा। त्तातये यह कि हमारे 
पृण्योदयंसे यह पर्याय प्राप्त हो गई, उत्तम कुल और उत्तम घर्म भी 
मिल गया अब चाहिये यह था कि किसी नि्जेन स्थानमें जाकर 
अपना आत्मकल्याण करते; परन्तु यहाँ छुछ विचार नहीं है । तनिक 
संसारकी हवा लगी कि फिरसे विषय-बासनाओकी कीचढ़में जा 
फँसे | अ्रव तो इन बासनाओछे मनकी भुक्त करके आत्महितकी 
ओर तगाओ। शुणप्ययवद्‌ दृव्यम' आत्माकी गुणप योयकी जानो 
3 बम हर पदाथंकि स्वरूपको जान लेना अत्यक प्राणि-मात्रका 
करेन्य है । 


संसारका सापेक्ष व्यवहार 


अव देखो, वक्ठृत्व व्यवहार भी श्रोतृत्वकी अपेक्षासे होता है | 
हम वक्ता हैं आप सव श्रोताओंकी अपेज्ासे | इसी तरह श्रोता- 
पन भी वक्तापनेकी अपेक्षा व्यवहारमें आता है। द्र्य अनन्त 
धमात्मक है। एक पदाथ स्वसचासे अस्ति और परसचाकी अपेक्षा 
नास्ति है। देखा जाय तो उस पदाथेमें अस्ति नासिति दोनों धर्म 
इसीसम्रय विद्यमान हैं। “सप्रोपादानापोहनव्यवस्थामातर हि 


खह बस्तुनो वस्तुत्ध/ बस्तुका बस्तुत्व भी यही है कि स्वरृपका 
उपादान ओर पररूपका अपोहन हो । यह पत्तित पावन शब्द है । 
पावन व्यवह्दार तभी होगा जब कोई पतित हो, पतित ही ने हो 
सब पावन कोच कहलायेगा १ 
इस भांति वस्तु सामान्य-विशेषात्मक है। सामान्यापेषासे 
चस्तुमे भ्रमेद और विशेषापेज्ञासे उसमे भेद सिद्ध होता है। 
सर्वे जीवाः सम्ाः” अर्थात्‌ सत्र लीब समान हैं यह कहनेका 
पालये जौबत्वगुणकी अपेक्षासे है। यही जीषत्व सिद्धावस्थामें भी 
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ह और संसारी जीबोके संसारावस्थामे भी है परन्तु जहाँ सव सिद्ध 
अनन्त सुखके थारी है वहाँ हम संसारी जीव तो नहीं है | हम 
दु।खी है। यह सब नय विभागका कथन है। 

एक माताकोा आप जिस हृष्टिसे देखते हैं ता क्या अपनी 
ख्रीको भी उसी दृष्टिसे देखेंगे ? ओर कदाचित्‌ आप मुनि हो जाये 
तो क्या फिर भी भाप उसी तरहसे कटाक्ष करेंगे ! ये महराज हैं 
( आचाये सूयेसागरजीकी ओर संकेत कर ) किसी गृहस्थके यहाँ 
जब ये चयाके निमित्त जाते है तो श्रावक किस बुद्धिसे इन्हे आहार 
दान देता है। और वही श्रावक किसी झुह़क (एकादश प्रतिमा- 
धारी श्रावक ) का किस बुद्धिसे देता है ओर कद्ाचित्‌ बह भ्रावक 
किसी कद्जालका आहार देवे तो वह किस बुद्धिसे देगा ।”मुनिको 
बह भ्रावक पृज्य बुद्धिसे आहारदान देवेगा और उस कड्भालको वह 
करुगाबुद्धिसे । कद्ठाल यदि उससे यह कहे कि मैं इस तरहसे आहार 
नहीं लेता । मै तो उसी तरह नवधा भक्ति पूरवेक छूँगा, जिस तरह 
तुमने मुनिकों दिया है तो हम आपसे पूछते हैं कि क्या हम उसी 
तरह आहार दे देवेंगे ! नही। उससे यही कहेगे कि भाई अगर तू 
भी-सुनि वन जाय ओरे इर्यापथ शोधकर चलने लगे तो तुमे 
भी दे सकते हैं| 

तिलकने “गीता-हरुय” में लिखा हे कि गौजाह्णकी रक्षा 
करनी चाहिये | !गो ओर ब्राह्मण दोनों जीव हें तो क्या इसका 
मतलब यह हुआ कि गोका चारा ब्राह्मणकों दे देवे और आाह्मणका 
हुभा गायको ढाल देवें ! द्रव्यका सदेव अपेक्षासे कथन किया 
जाता है। कोई वस्तु किस अपेल्ञासे कही गई यह हम समम वें 
ते संसारमे कभी विसंवाद ही पेदा न हो । 
' शाह लड़का किसका है ९ क्या यह अकेली ख्लीका ही है? नहीं 
तो क्या केवल पुरुषका है ९ नही! दोनों ( स्री-पुरुष ) के संयोगा- 
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वस्थासे लड़का उत्पन्न हुआ है। (जिस तरह यह सत्र कथन सापेक्ष 
हैं उसी तरह साधुता औद असाघधुताका कथन भी सापेक्ष है। 
क्योंकि व॒स्तुका स्वभाव अनन्त धर्मात्मक हे। उनका सपिश्ष इृष्टिसे 
व्यवहार करने पर विरुद्धताक्ा आभास नहीं होता किन्तु विरोध 
एकान्तदृष्टिके अपनानेंसे ही होता है। एकान्तता ही असाधुता हू 
उससे आत्मा संसारका दी पात्र वना रहता है ! 

जीव और पुदुगलके संसगेसे यह संसागवस्था हुई। जीव 
अपने विभावरूप परिणमेन कर रागी-हेपी हुआ और पुद्गल 
अपने विभावेरूप ओर ४स तरह इन दोनोंका वन्ध एक चषेब्रावगाही 
हो गया है। इस अवस्थामे जब हम विचार करते हैं तव माद्म 
पढ़ता है कि यह आत्मा वद्धस्प्ष्ट भी है और अवद्धसपरष्ट भी। 
कर्मसम्वन्धकी दृष्टिसे बिचार करते हैं तो यह वद्धस्पृष्ट भूतार्थ है, 
इसमे सन्देह नहीं, और जब केवल स्वभावकी दृष्टिसे देखते हैं तो 
यह अभूतायें भी है। सरोवरमें कमलिनीके जिस पत्रकों जलस्पर्श 
हो गया है इस दृष्टिसे विचार करते हैं तो बह पत्र जलमे लिप्त हे यह 
भूताये है परन्तु जल जलस्पश छू नहीं सकता है जिसको ऐसे 
कमलिनीके पत्रको स्वभाषकी दृष्टिसे अचलोकन करते हैं तो यह्‌ 
अमूताथे है क्योंकि वह जलसे अतिप्त है। अतः अनेकांतकों 
अपनाए विना वस्तु-स्वरूपको सममना दुश्वार है। नानापेक्षासे 
आत्म-क्षान करना कया बड़ी वात है 'समाधितन्त्र से शरीपूज्यपाद- 
स्वामी लिखते हैं-- 


यन्मया इब्यते रूप॑ तन्न जानाति सर्वथा। “ 
जानन्न ध्यते रूप ततः केस अवीम्पहम ॥ 


अथात्त्‌ इन्द्रियोके द्वारा जो यह शरीरादिक पदार्थ दिखाई देते 
हैं वह अचेतन होनेसे जानते नहीं हैं। और जो पदा्योको जानने- 
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वाला चैतन्यरूप आत्मा है वह इन्द्रियोंके हारा दिखाई नहीं देता, 
इसलिए मैं किसके साथ वात कहूँ । यह पण्डितली हैं; इनसे हम 
बांत करते हैं तो जिससे हम वात कर रहे हैं वह तो दिखता नहीं 
है और जिससे हम वात नहीं कर रहे हैं वह अचेतन होनेसे 
समझता नहीं है। इसलिए सब मंमटोंसे छूटकर विभाव भावोंक। 
परित्याग कर स्वभावमे स्थिर रहनेका यह क्या ही उत्तम उपाय 
है। वही स्वामीजी आगे लिखते हैं-« 


धयत्परेः प्रतिपाधोड्/ यत्यरातर प्रतिपादये | 
उन्मत्तचेष्टितं तन्‍्मे यदह निर्विकपक! ॥' 
जो प्रतिपादन करता है वह तो प्रतिपादक कहलाता है और 
जिसको प्रतिपादन करना चाहते हैं वह प्रतिपाद्य कहलाता है । तो 
कहते हैं कि यह सब भोद्दी मनुष्योंकी पागलो जैसी चेड्टा है। 
यदि ऐसा ही है तो हम उन्‍्हींसे पूछते हें--महाराज ! फिर आप ही 
यह उपदेश, रचना चातुरी आदि कार क्यों करते हैं ? तो इससे 
माहछम पढ़ता है कि मोहके सद्भावमे सब व्यवहार खलते हैं यह 
असत्य नहीं, सत्य है। 
यह लोक पढद्ग॒व्यात्मक है जिसमे सब द्रव्य परस्पर मिले हुए 
एक दूसरेका चुम्बन करते रहते हैं । इतना होने पर भी सब अपमे 
अपने स्वरूपमें तन्मय है। कोई द्रव्य किसी द्रव्यसे मित्रता 
जुलता नहीं है पर फिर भी एक पर्यायके अनन्तर दूसरी पर्याथ 
उत्पन्न होती है और संसारका व्यवहार चलता रहता है। 
जैन धर्म त्यागका क्रम-- 
जैनधर्ममे सदैव ऋम-कमसे ही कथन किया गया है । पहले 


उपदेश दिया जाता है कि अशुभोपयोगको छोड़ो और शुभो 
धयोगमे बर्तन करो ओर जो आणी शुभोषयोगमे स्थिर है उससे 
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कहते हैं, भाई यह भाव भी संसार वन्धनमे डालनेवाला है। 
अतएव इसको भी त्यागकर शुद्धोपयोगमे चेन कर। इन्दकुल्दाचाये 
एक जगह कहते हैं प्रतिक्रमण भी विप है। अतः जहाँ प्रतिक्रमणको 
ही चिषरूप कह दिया वहाँ अप्रतिक्रमण--अतिक्रमण नहीं करनेको 
अमृतरूप कैसे कहा जा सकता है। शुद्धोपयोग प्राप्त करना 
प्राणी मान्रका ध्णेय होना चाहिये। यह अवस्था जब तक प्राप्त 
नहीं हुईं तव तक शुभोपयोगम प्रव्तेन करना उत्तम है। अतएव 
क्रम क्रमसे चद़नेका उपदेश है। 'तात्यय यही है कि यदि मनुष्य 
अपने मादो पर दृष्टिपात करे तो संसार वन्धनसे छूटना को$ वी 
वात नहीं है। एक वार भी यह प्राणी अपनी अज्ञानताकों भेट देचे 
तो वह परम सुखी हो सकता है ।--अज्ञान क्या है ९ ज्ञानावरणीय 
कर्मके क्षयोपशमम जो मिथ्यात्व लगा हुआ है वही अज्ञान हैं। 
उस अज्ञानका शरीर मोहसे पृष्ट होता है। और उसके भ्रसादसे 
ही यह विचित्र लीला देखनेमे आ रही है। अतः आत्म-ब्ञानकी 
वड़ी आवश्यकता है। जिसने प्राप्त कर लिया वद्दी मनुष्य धन्य हे 
और उसीका जीवन सार्थक एवं सफल है । 
जीव और अजीवका भेद-विज्ञान 

यह जीवाजीवाधिकार हैे। इस अधिकारमे जीव और अजीब 
दोनोके अलग-अलग लक्षणोंको कहकर जीवके शुद्धस्वरुपको 
दिखाना कतोकी अभीष्ट है। कोई जीवकों केवल रागद्रपादिमय 
बतलाते हैं किन्तु ये तो पुदुगलके सम्बन्धसे उत्पन्न विभाव भाव 
हैं। अतः जो जो भाव परके सम्बन्धसे होंगे वे कदापि जीवके 
नहीं कहलाये जा सकते, क्योंकि यहाँ तो जीवके शुद्ध स्वरुपको 
वतलाना है न। माथे पर तेल पोत लो तो वह चिकनाई तेलकी ही 
कहलाई जायेगी । इसी तरह सम्नस्त राग-द्वेष व भोदादिककी 
कहोलभालाएँ पुदूगल प्रकृतियोंसे उत्पन्न हुए विभाव भाव हैं । 
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इसप्ते यह सिद्ध हुआ कि जीव चित्स्वरूप चिच्छत्तिमात्र 
धारण करता हुआ शुद्ग टंकोत्कीण एक विज्ञानधनस्वभाववाला है 
सब प्राणियोंमे एक समान पाई जानेवाली चीज है। यहाँ किसी 
का भेद-भाव नहीं है। वस्तु स्थितिका ज्ञान सबके लिये पर- 
मावश्यक है । 
एक पंगत हो रही थी। वहाँ दो अच्छे धनी-मानी आदमीः 
आस-पास अगल-बगलमे बैठे हुए थे और वीचमे एक साधारण 
स्थितिका मनुष्य आ बैठा था अब वह परोसनेवाला व्यक्ति 
इधर-उधर पूड़ियोंकी दिखाकर उन सेठोंसे बोला--दिखों ! क्या 
बढ़िया पड़ी है। बढ़ी कोमल और मुलायम है। एक तो आपको: 
अवश्य लेनी चाहिय |” परन्तु उस बीचवाले भनुष्यसे बुछ न 
कहा। अनिच्छासे वह कहता भी तो तुरन्त ही वहॉसे हटकर 
उनको फिर दिखाने लगता। बह मनुष्य देखता ही रह जाता इस 
तरह दो बार हुआ, तीन बार हुआ। जब चोथी बार आया तो 
उसने उठकर एक चॉटा रसीद किया ओर बोला--बेवकूफ, क्या 
ये तेरे बाप हैं जो धार बार इनको दिखाकर परोसता है और मुें. 
यों ही छोड़ जाता है ९ क्या में यहाँ खाने नही आया ९ मुमे क्यों 
नहीं परोसता १ इतना जब उससे कहा तब कद्दी उसकी अक्‍्ल 
ठिकाने पर आई। तो कहनेका तात्पयें यही है कि वह चस्तु- 
स्वरूप सबका है | अपने विमल स्वरूपका बोध सवको हो सकता 
है। उसमे किसी प्रकारका भेद-भाव नहीं है। 
अब यहाँ जीव और अजीवका भेद दिखलाते है। परको ही 
आत्मा माननेवाले कोई सूढ़ कहते हैं. 'अध्यवसान ही जीव है ? 
अन्य कोई तो कर्मको जीव मानते हैं । कोई कहते हैं कि साता 
और असाताके उदयसे जो सुख दुःख होता है वह जीव है। 
कोईका मत है कि जो संसारमे: भ्रमण करता है उसके अतिरिक्त 
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"और कोई जीव नहीं है। कोई कहते हैं. कि आठ कां्टठीफी जमे 
खाट होती हैं, इमरू अलावा और खाट कोड चीज़ कहीं है मी 
तरह आठ कर्मों संयोग ही जीव हू ओर जीब कोड वस्तु नहीं 
है। इस प्रकारके तथा अन्य अकारऊे बटतसे मत जीवकी भान्यता- 
के विपयमे है परन्तु इनमेसे कोई भी मत सत्य की है। सब 
अममे हैं क्योकि ये सब ज्ञीव नहीं हैं । नो अध्यवसानादि भावो- 
को ही जीव बतलाते हैं. उनके प्रति आचार कहते हैं. कि ये सभी 
भाव पाद्गलिक हैं) थे कद्ापि स्प्रभावमय जीब ठ्रव्य नहीं हो 
सकते, इन रागादि भावोको जो जीव आगममें वतलावा है वह 
व्यवहारनयसे है किन्तु वे वस्तुतः जीव नहीं है। इसी प्रकार जो 
यह प्रल्ञाप करते हैं कि साता ओर असातापे उत्तन्न सुख दुश्खादि 
हैं वह जीव हैं. इनको कहते हैं, भाई | मुख दुखादिका जिसको 
अनुभव होता है बह जीव हैं। 'जो संसारमे भ्रमण करता है वह 
जीव है ऐसी जिसकी मान्यता है उनके लिए कहते हैं कि इस 
श्रमणके अतिरिक्त जो सद्ग शाश्रता रहनेवाला हैं वह जीव है। 
जैसे आठ काठीके मंयोगसे जो खाट कइलाती है वेप्ते ही झाठ 
कर्मोंके संयोगसे उत्पन्न जीव नहीं हे किन्तु जिस प्रकार आठ- 
काठीसे बनी हुईं खाट उस पर शयन करनेवाला व्यक्ति भिन्न हैं 
उसी तरह आठ कर्मोंके अतिरिक्त जो कोई वस्तु है वह जीव है। 

जब यह सिद्ध हो चुका कि व्णोदिक या रागादिक भाव जीव 
नहीं है तव सहज ही यह भ्रभ्न होता है कि जीव कौन है ? ऐसा , 
अश्न होने पर आचाये कहते हैं-- 

'अनायनंतमचर्ल सवसवेधमिद स्फुटम | 
जीव; स्वयं तु चैतन्यपुजेनकचकायते ॥! 
चह जीव अनाबनन्त है और स्वसवेद्य है, केषल अपनेसे ही 
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अपने द्वारा जानने योग्य है। जिसमे चेतन्यका विलास हो रहा है 
ऐसा स्वाभाविक शुद्ध ज्ञान-दशन रूप जीव है. जो स्वयं प्रकाशमय 
बोधरूप है। 

अतः जीपमे रूप, रस, गन्ध, स्पश नहीं हे। शरीर 'संस्थान! 
संहनन आदि भी नहीं हे। राग, हेप, मोह, एवं कम, नोकर्म 
आश्रव भी नहीं है । 


जीवमे न योगस्थान, बन्धस्थान, उद्यस्थान ही हैं और न 
मार्गणास्थान, स्थितिवन्धस्थात और संक्लेशस्थान ही हैं, क्योंकि 
ये सभी पुद्गलजनित क्रियाएँ हैं अतः वे कदापि जीवके नहीं 
'हो सकते । 

इस प्रकार यह जीव और अज्ञीवका भेद सर्वथा मिन्न है 
इसको ज्ञानी जन स्वयं स्पष्टतया अनुभव करते हैं किन्तु तिस पर 
भी यह अत्यन्त बढ़ा हुआ महामोह अज्ञानियोंकों व्यथे ही अनेक 
प्रकारसे नाच नचाता हुआ उन्हे श॒द्धात्मानुभूतिसे बंचित रखता 
है। आचार्य कहते हैं कि हे भव्य ! तू व्यय कोलाहलसे विरक्त 
होकर चैतन्यमात्र वस्तुको देख, हृदय-सरोवरमे निरन्तर विहार 
करनेवाला ऐसा वह भगवान्‌ आत्मा उसका यदि पण्मास पर्यन्त 
सी अनुभव करे तो तुम आध्म-तत्त्वकी अवश्य उपलब्धि हुए 
विना न रहे | सुखक़े लिए तू अनन्त कालसे निरन्तर भटक रहा है 
पर सच्चा वास्तविक सुख तुझे अभी तक प्राप्त नहीं हुआ 
इसका कारण क्या है ! यह खोलनेका प्रयास भी नहीं किया | 
काम कैसे बने ! किसीने कहा अरे, तेरा कान कौआ ले गया किन्तु 

मूरखने अपना हाथ उठाकर कान पर नहीं रखा। कान कहाँ चला 
गया १ इसी तरह कोई यह कहे कि हमारे तो प्रीठ ही नहीं है 
'पर्तु तनिक हाथ पीछे मोढ़कर देखा होता। कहीं नहीं 
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गई है। अपने ही पास है। केवल उस तरफ लक्ष्य करनेकी 
आनहयकता है। 
अआत्माका म्शान्त ख़माव 

एक 'ब्ञानसूयोद्यः नाटक हे--उसमे लिखा है, भैया एक: 
समाभवनमे नट ओर नटी आये। नटने नटीसे कहा कि आज 
इन श्रोताओको कोई एक अपूर्व नाटक सुनाओ ! अपूर्ष ऐसा जो 
कभी इन्होने सुना नहों। नटी बोली आये--ये संसारी प्राणी रात्रि- 
दिवस विपयोंगे लीन परिमद्ोंदी चिन्ताओसे भाराक्रान्त तथा 
चाहकी दाहसे दग्ध इनको एसी अवस्थामें सुख कहाँ? तथ नह 
कहने लगा श्रिये १ ऐसी वात नहीं है। आत्मस्वभावोष्स्तु शान्‍्तः 
फ़ैनापि कमेमतकलड्ुकारणेन अशान्तो जात/ अथोत्‌ आत्मा 
स्वमावते शान्त है किन्तु किन्हीं कर्ममल कलइुकारणोसे वह 
अशान्त हो गया है। अतः इन उपद्रवोको हटाकर शान्त वन 
जाओ क्योकि शान्तता ( सुख ) उसका सहज स्वभाव है। प्रत्येक 
द्रव्य अपने स्वभावमे रहकर ही शोभा पाता है| किन्तु हम लोगो 
की अवृत्ति ही वाह्य विषयोमे लीन हो रही है। विषय झुखकी 
प्राप्तिमे सारी शक्ति लगा रहे हैं। दया इनमे सच्चा सुख है ? यही 
मोहकी महिमा है। पर वस्तुओंमे सुखकी कल्पनाकी मृगदृष्णासे 
अपनी पिपासा शान्त करा चाहते हैं । [सचमुचमे देखा जाय तो 
सुख आंत्माकी एक निर्मेल पर्याय है। वह कहीं परमेंसे नहीं 
आती, क्योकि ऐसा सिद्धान्त है कि जिसकी जो चीज होती है 
बह उसीफे पास रहती है। 


( फिरोजाबाद मेलेमे किया गया एक प्रवचन ) 


कर्षी-परवचत 
[ भ्रीमान्‌ पं० पन्नाल्ाजञजी साहित्याचाय ] 
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१, आज़ आप लोगोने उत्तम क्षमाका वर्णन सुना है, ओर 
वह भी उत्तम क्षमाको पालन करनेवाले मुनिराज के मुखसे। यदि 
यही चीज़ मैं कहता तो उतनी अच्छी नहीं लगती, क्षयोंकि में 
उत्तम क्माका पात्र नहीं। मेरे मुखसे इसका बणेन तो ऐसा होता 
कि खाई तो नीम है और कहूँ कि मिश्रं। मीठी है। अरे, निसने 
सिश्रीके मधुर स्वादका अनुभव नहीं किया वह कैसे कह सकता 
है कि वह मधुर होती है। उत्तम क्षमाका व्याख्यान सुनकर मेरा 
हुंदय तो आनन्दसे भर गया । 

अकलंक स्वामीने सब प्रथम गुप्तिकों धरम बतलाया है। मन 

बचन कायकी चेट्टाका निरोध हो गया इससे बढ़कर ओर क्या 
धर्म होता। उन्दोने गुप्तिका वणेन संवर तत्त्वके बणेनमे किया 
है। गुप्तिपे परम संवर होता है और संवर ही मुक्तिका साधन है। 
'परन्तु जो गुप्तिको पालन करनेमे समथे नहीं हैं उनके लिये समित्ति- 
का वर्णन किया है। (गुप्ति निवृत्तिहप है और समिति प्रवृत्तिहप | 
समितिमे प्रवृत्ति होती है इसलिये दोष उत्पन्न होनेकी संभावना 
रहती है अतः उन दोपोकी निवृत्तिके लिये उत्तम क्षमा आदिका 
बणेन किया गया है। आत्मामे क्रोध नामक दोष उल्नन्न हुआ तो 
उत्तम क्षमाके द्वारा उसकी भिवृत्ति कर दी जाती है। क्रोध उप- 
लक्षण है अतः मान माया लोभ आदि दोषोंकी भी उद्ध ति होती 
है यह भी समम लेना चाहिये ओर उन्हे दूर करनेके लिये विनय 
सादव, आजेब आदि धर्म आवश्यक होते हें । 

इन उत्तम क्षमा आदि धर्मात्ते ही आत्माका कल्याण हो 
सकता है। जब कल्याण होगा तब स्वसावसे ही होगा विभावसे 
कभी कल्याण होनेबाला नहीं। उत्तम क्षमा आदि आत्माके 
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स्वभाव हैं और क्राधादि विभाव। अग्निके सम्बन्धसे पानीका 
शीतल स्पशे उप्ण स्पर्श रूपसे वदल जाता हैं. इसी प्रकार क्रोध 
कपायके सम्बन्धसे आत्माका क्षमा गुण क्रोध रूप बदल वाता हूं। 
क्रोधरुप परिणमन विभाव परिणमन हैं यह अकल्याण करन- 
वाला है | 


टीकमगढ़मे एक दुलार का नामक विद्वान्‌ थे जो न्याय- 
शात्रके महान विद्वान थे। मैं भी उनके पास न्याय पढ़ा हूँ। पहले 
ये व्याकरण नहीं जानते थे। एक दिन इन्होंने अपने गुरुदे कहा कि 
जिस अकार 'गां वक्ति रूप होता हे उसो प्रकार गां ब्रवीति! रूप 
क्यो नहीं होता । गुरुजी इनके मूखेतापृणे प्रशनकी सुनकर वहुत 
कुपित हुए और उन्होंने मू्खे पञ्ु आदि कहकर इनका वडा तिर- 
स्कार किया । गुरुकृत अपसानसे ये रुट्ठ होकर अपने स्थानपर 
चले आये और अपनेसे नीचेकी कक्षामे पढ़नेवाले एक छात्रसे 
वोले कि चलो हम तुम्हे तुम्हारे घरपर अच्छा न्याय पढ़ा देंगे 
यहॉप२-देशमे क्यो पढे हो । छात्र मंजूर हो गया अतः उसे साथ 
लेकर उसके गांव चले गये । उस छात्रको व्याकरण अच्छा आता 
था। इन्होंने उसे न्याय पढ़ाया और उससे परीक्षाके रूपमे 
व्याकरेणके सूत्रोका अथे पूछ पूछकर सव व्याकरण सीख लिया। छ 
माहसे थे व्याकरणके विद्वान हो गये। कोष तथा साहित्यका भी 
अच्छा अभ्यास कर लिया। यह कर चुकनेके वाद अपने गुरुजीके 
पास वापिस पहुँचे और बोले जाओ तुम्हारे वापकों चुन्नी दी 
जहाँ पूछना हो पूछ लो । गुरुने हंसकर शिरपर ह्वाथ फेर हुए कहा 
बेटा | यही तो चाहता था। अज्ञानमूलक तुम्हारा मय निकल 


गया इससे मुझे बहुत प्सन्‍नता हुई। पर एक यात तुम याद 
कर लो-- * - 
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'अपराधिनि चेह क्रोप! क्रोध क्रोधः कर्थ नहि। 

धर्मा्थकाममोक्षाणां चतुणी परिन्थिनि ॥! 

यदि अपराधीपर क्राध करना हैँ तो क्राथके ऊपर क्रोध 
क्यों नहीं करते, क्योंकि यह क्रोध भयंकर अपराधी है। धर्म, अथे, 
काम ओर मोक्ष इन चारो पुरुषार्थेका परिपन्थी है विरोधी है । मैने 
तुमसे यही तो कहा था कि तुम मूर्ख हो बच धातुका 'वक्ति! ही 
रूप हाता है ओर त्र धातुका अवीति। पर तुम व्याकरण 
ज्ञानसे सर्वया शून्य थे अतः विपरीत प्रश्न करने लगे । तुम्हारे जेसे 
विद्वानकी भाषा विषयक ज्ञान न हो यह वात मुझे खटकती थी श्रतः 
मैंने तुम्हे मूख्े कह दिया। किन्तु यह सुनकर तुम्हे रोप उत्पन्न हो 
गया। तुम्दी विचारों मैंने तुम्दारा अपराध किया कि तुम्हारे 
क्राधने | गुरुके वचत सुनकर दुलारका नतमस्तक हो गये । क्रोध 
निकला कि आत्मामे शान्ति उत्न्न हुई। अ्रप्रिका सम्बन्ध छूटते 
ही पानी ठंडा हो जाता है यह कोन नही जानता । धर्म आत्मामे 
ही है सिर्फ उसके वाधक कारण दूर करना हे । वाधक कारण क्रोध 
समान साया आदिक दुगुण है इन्हें दूर कर दिया जाय तो आत्मामें 
धर्म प्रकट हो जाय | 

श्री छुंदकुँद स्थामीने कहा है कि यदि आत्माले विपरीता- 
भिप्राय निकल जाय तो आत्मामे सब सदूगुण प्रकट हो जावें। 
जिस मुनिका विपरीताभिप्राय अर्थात्‌ मिथ्यात्व रूप परिणमन दर 
नही हुआ वह मुनि नहीं। द्रव्यलिगकी शोभा (भावलिगके साथ 
है। जिस मुनिके द्रव्यलिग के साथ भांवलिंग नहीं हुआ उसके 
क्या हुआ ! कुन्दबुन्द स्वामी कहते हैं कि हमारे शत्रुके भी 
द्रव्यतिंग न दो। 

जिस प्रकार धनकों चाहनेवाला कोई पुरुष राजाको जानकर 
उसकी उपासना करता है इसी प्रकार आत्मार्थी पुरुष आत्माको 
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जानकर उसकी श्रद्धा करता है, उसकी उपासना करता है। 
ओत्षार्थी पुरुषकों श्रात्माकी श्रद्धा होना अ्रवश्यक है। साध्य- 
सिद्धि कारण कूटफे होनेपर ही तो होती है । 'पर्यतो बहिमान्‌ 
घूमवत्यान्‌र यहाँ वतिमल् साध्यको मिद्धि धृप्वत्त सावन से ही 
तो हुईं। संसारसे छूटनेके लिये आवश्यक है कि यह प्त्यय किया 
जाय कि मैं कोन हूँ ? मेरा क्या स्वरूप है। झु्उन्द स्वामीने 
अवचनसारमे कहा है-- 


धारित खलु धम्मो धम्मो जो सो समो ति णिटिड्ो | 

सोहक्खोहविदीणो परिणामों अप्पणों हु समो ॥! 
अर्थात्‌ चारित्र ही धर्म है, समता परिणाम ही धर्म है। बह 
मोह तथा चोमप्ते रहित आत्माके परिणामरुप ही है। 'खरूपे 
चरण॑ चारितत स्वसमय प्रवृत्तिरित्यथ: । तदेव वस्तुखभावत्वात्‌ 
चर्म; | स्वरूप रमग होना सो चारित्र है । यही स्त्रममयमें भ्रवृत्ति 
करना है। क्रोधादि पर समय हैं क्योकि वे परजन्य विकार हैं। 
क्ञ्मा मादंद आदि स्वसमय हैं | यही जीव द्वव्यक स्वभाव दोनेसे 
धर्म हैं। समता भाव दुलंम वस्तु नहीं। मोद अथांत्‌ मिथ्यादशन 
ओर क्षोम अथांत्‌ रागह्ेप इनका अभाव कर दिया जाय तो 

समता भाषके प्रकट होनेमे विलम्ब न लगे | 

आज उत्तम क्षमा 2: ही लेकर जाओ । पर पदाथका अपना 
सातना छोड़ो । पर पदा्थंकों अपना मानते हो तमी तो क्रोध 
होता है | आप परको अपना भानकर उसका परिणमन अपनी 
इच्छानुकूज करना चाहते हो परन्तु परका परिणमन परके अधीन 
हे आपके अधीन नहीं आप व्यय ही क्रोध करते हैं। मैं दर्शन 
क्ानमय अत्मा हू। ज्ञाता दृष्टा होना ही मेरा स्वभाव है परन्तु मैं 
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ज्ञाता दृष्टा न रहकर रागी हेपी भी हो जाता हूँ । यह काये द्वी भव- 
भ्रमणको बढ़ानेचला है। इससे बचना है तो उसी एक आत्माकी 
उपासना करो । यद्यपि आत्मा ज्ञानमय हें, ज्ञानके साथ ही उसका 
तादाल्य है, परन्तु हम च्णभर भी उसकी उपासना नहीं करते। 
आत्माकी ओर उपयोग न जगाकर भिन्‍न भिन्‍न पदार्थोकी ओर 
उपयोग भर करते रहते हैं। कहीं ऐसी परिणतिसे कल्याण 
होता है ! 
( सागर-२५-८-५२ ) 


२ 


आपने कल ज्षुमाधमेंका वर्णन सुना था और आज मादंव 
धर्मका। कत्ल तत्त्वाथेसूत्रका प्रथमाध्याय सुना था और आज 
ह्वितीयाध्याय सुनेंगे। मादेवके विषयमे मे क्या कहूँ, महाराजके 
मुखारविन्द्से सब श्रवण कर चुके। प्रथमाध्यायमे आपने सोक्ष- 
मागेका वर्णन सुना होगा । मै तो बारिसके कारण पहुँच नहीं सका 
इसका दुश्व रहा । बारिस हमारे सत्कायेमे अन्तरायहूप हो गई ९ 
भआग्यसे ही तो सब होता है । 

सर्वायेसिद्धिकी भूमिकामें लिखा है कि सोराष्ट्र देशके एक 
नगरमे हेपायक नामका सेठ रहता था। बड़ा भद्र था। स्वाध्याय 
की प्रतिज्ञा उसके थी। उसने एक सूत्र बनाकर घरके खम्सेपर 
लिख दिया “श्नब्ञानचाणिणि मोधुमाग/ अर्थात्‌ दशेन ज्ञान 
ओर चारित्र मोक्षके माग हैं। वह कहीं बाहर गया था। घर पर 
एक निम्मन्‍्थ आचाये आहारके लिये आये। जब आहारकर जाने 
लगे तब उनकी दृष्टि सम्भापर लिखे धृशुनज्ञानचराणि मोध्- 


माग/ सूत्र पर पड़ी। उन्दोने सोचा कि दर्शनपद तो सामान्यपद्‌ 
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ह अतः मिथ्यादर्शन भी मोक्षमांग हो जायगा। उसकी व्याधृत्ति 


करनेके लिये यहाँ सम्पकू! पद जाइना चाहिये एसा विचारकर 
अन्दोने खम्भापर सूत्रके आरम्भमे सम्यक पद ओर जोई दिया तथा 
तपाधनकों चले गये। जब द्रयायक घर या तव उसने अपनी 
जीसे पूद्ठा कि सूत्रमे यह परिवर्तन किसने क्रिया है। उसने कहा 
कि आज निम्न्थ मुनि आय भर उनका यहाँ भाजन हुआ, उन्‍्हांन ही 
यह परिवर्तन किया है। ठपायक पता चलाकर तपावनम पहुंचता 
है। उस द्वैपायक नामक सक्तके बगेनमे पृज्यपाद स्वामीन लिखा है 


कृथिदू भव्य! प्रत्यामननिष्ठ गज्ञावान्‌ सह्वितमुपालिप्मु।ता।ः 

यह अत्यन्त निकट भव्य था। निकट भव्य ही तो भदतानी तथा 
आत्महितका इच्छुक होता है। जो दीघंससारी होता ह उसका 
शत्महितकी ओर रुचि ही नहीं होती | दपायक जाकर देखता हू 
कि एक परम पविन्न, रमणीय एकान्त ओर भक्त जीवोकी चिश्राम 
देनेवाले तपोवनम निम्न्थाचाय महाराज विराजमान है। वे इतने 
शास्त हैं कि उनकी मुद्रासे मोक्षमा्ग प्रकट हो रहा है। वे यद्यपि 
वचनसे छुछ् नहीं घोल रहे है ता भी शरीरसे साक्षात्‌ मोक्षमार्गका 
दिगशेन करा रहे हैं। परद्वितका प्रतिपादन करना ही उनका काये 
है वडे बड़े आकर उनकी उपासना कर रहे हैं | यह सब देख वह 
वड़ा प्रभाषित हुआ ओर नम्रतासे घोला भगवन्‌ | आत्माके लिये 
हितकारी क्या वस्तु हूँ ( उन्होंने कहा मोक्ष) अनादिकालतसे यह 
जीव संसाररूपी कारागारमे वद्ध हूं, उसपे छूट जाना ही इसके लिये 
हितकारी है। आत्माके साथ जा कर्मोका सम्बन्ध हो रहा है उसका 
छूट जाना ही मोक्ष हे और वह तभी संभव है जब कि वन्धके 


कारणोंका अमाव तथा संबर हो जावे । आद्धवका निरोध और 
प्राप्ति हुए चिना मोक्ष नहीं हो सकता । 
मुनिरालकी उक्त वाणी सुनकर ह्वेपायक बहुत प्रसन्न हुआ और 
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बोला कि महाराज इस ग्रन्थकी पूर्ति तो आपसे ही हो सकती है। 
भव्यकी प्रेणणासे मुनिराजमे तत्त्वाथसूत्रकी रचनापूणेकी। वे मुनिराज 
गृद्धपिच्छ थे। यह दुन्त झथा है। अकलंक स्वामी राजवार्तिकके 
प्रारम्भमे इसका समर्थन कर आगे कहते हैं तात्र शिष्याचाय- 
मन्धों विवध्षित;-यहोँ शिष्याचार्यके सम्बन्धकी विवश्षा नहीं है 
किन्तु संसारसागरमे निम्न अनेक प्राणिगणकी उजिदीपसे प्रेरित हो 
आचार्य महाराजने स्वयं मोक्षमार्गंका निरूपण किया है। आत्मासे 
कर्मका सम्बन्ध छूट जावे इसपे बढ़कर और हित क्‍या हो सकता 
है। कमका सम्बन्ध छूट जानेपर संसारी ओर मुक्त जीवमे क्या 
तर रह जाता है। इन दोनोके वीच जितना अन्तर है वह सब 
कर्मकृत है और तत्त्वदष्टिसे बिचार करो तो क्मझत भी नहीं है 
क्योंकि कर्म तो जड़ पदार्थ हैं | उनमे यह इच्छा कहाँ कि मे इस 
आत्माका अहित करू । सव अपराधकी जड़ तो सवय॑ है । स्वय॑ 
रागादि विकार करता है जिनसे कर्मोक्रा वन्‍्ध होता है इसलिये 
आत्माकी रागादि परिणतिसे बचाओ | रागके साथ हवप करनेकी 
आवश्यकता नहीं, क्योंकि वह तुम्हारे नहीं हैं परजन्य बिकार है 
तुममे हुए हैं यह बात दूसरी है. परन्तु तुम्हारे स्वभाव नहीं हैं। 
स्वभाव होते तो कभी नष्ट नहीं हाते परन्तु वीतराग अवस्थामे 
उनका पता नहीं चलता । रागह्गपका उदय तबतक ही रहता है जब- 
तक यह जीव नित्र और परको ठीक-ठीक नहीं समझ पाता है । 
जहाँ परपदाथप्ते भिन्न रब द्ृत्यम--अपन आत्म द्रत्यम रुचि हई 
इसका तान हुआ आर उसीम स्थिर निवास हुआ कि मोक्षमा्ग 
प्रकट हो गया फिर रागद्रप बहा रहेगे १ 


युक्यतु शामनक भ्रन्तमे समस्तभद् स्वामी लिखते हैं फिहे 
भगवन। यद जा भेन आपका स्तवन् किया है बह आपके राग 


: चर्षी-वणी ३१६ 


आर परके विद्ेषप्ते नहीं किया है क्योकि रागद्वंपप्ते कार्य होता 
है उसमें आत्मकल्याण दुसेर है। कल्याणका मार्ग रायके त्यायमें 
ही है। आप आपमें स्थिर हो जाय इसप्ते वढ़कर और कल्याणका 
मांगे कया होगा ( सागर २६-८-७५२ ) 


३ 
आल आलंव धर्म है। भाव धर्म वह हे कि नें हो सो 
वचन उचारिये, वचन होय सो तन सो करिये।' अर्थात्‌ मन 


वचन कायकी एकसी प्रवृत्ति होना सो आर्जब धर्म है। आलव धर्म 
का धारण करनेवाला मनुष्य सदा सुखी रहता है। मायाचारी 
मनुष्यके दृदयमे रात दिन संक्लेश बना रहता है। 

एक वारकी वात सुनाते हैं। हम मशणुरामें पढ़ते थे। गुरु 
गोपालदासजी उस समय उस विद्यालयके संचालक थे। गोपाल- 
दासजीको कौन नहीं जानता * आज समाजम सिद्धान्त अनन्‍्योंका 
जो विकास हुआ है चह उन्दीकी वदौलत हुआ है। पं०वंशीधरनी, 
प॑ं० मक्खनलालजी, पं० देवकीनन्दनजी भादि उन्हींके तो शिष्य 
हैं। मथुरा रहते रहते हमारा चित्त ऊव आया तो हमने सोचा कि 
वाइजी के पास हो आना अच्छा है। पर छुट्टी फैसे मिले ९ हमने 
एक कार्ड वाईजी की ओरसे अपने नाम पर लिखा कि भैया हमारी 
तबियत खराब है अतः १५ दिनकी छुट्टी लेकर चले आओ मैंने 
यह का स्वयं लिखा ओर मथुराके ही लेटरवक्समें डाल दिया। 
दूभरे दिन चह पत्र हमारे पास आया ) इसने वह पत्र तथा एक 
दरख्वास्त पण्डितजी को दी और १४ दिनकी छुट्टी मॉगी | 
पण्डितजी ने लिख दिया फोरन चले जाओ और जब लौटकर 
आओ तब हमसे मिलते जाओ | में वड़ा खुश हुआ और वाईजी 


के पास चला गया। पन्दरह दिन वाद पण्हितजी के पास गया तब 
पण्टितजी ने सव समाचार पूछुकर प्रसन्नता प्रकट की । वे मुरेनामे 
रहते थे। मैंने मथुरा जानेकी आज्ना मॉगी तब बोलें नहाकर दशेन 
ओर भोजन कर लो फिर जञाओ। में रुक गया भोजनके वाद 
उन्होने वह चिट्ठी दिखलाई। उस चिट्ठी पर मथुग़की ही मुहर 
लगी हुई थी। चिट्ठी देखते ही में समझ; गया कि पण्डितजी हमारे 
छलको समम गये हैं । तब मैंने नम्न भावसे कहा गुरुजी ' यह तो 
मेरा छल था। वाईजी बीमार नहीं थी। मुझ घर जाना था इसलिये 
छुट्टी पनिके लिये यह व्याज आपके साथ किया, आप क्षमा 
कौलिये। उन्होने कहा मै बहुत खुश हूँ कि तुमने संव बात सच 
सच कह दी- और अपने छल्के प्रति पश्चात्ताप कर लिया। तुम्त 
इस शोक याद कर लो रलोकके पढ़ते ही मैंने अपनी आत्म- 
कहानी सुना दी | 


“पाध्याये नदे ूत कुंदिन्यां च_तथैव च्‌ | 
माया तत्र न कतेन्या माया तैरेव निर्मिता ॥! 


पण्दितनी ने मधुराके कडढ़ोरीयलजी को एक पत्र ऐसा लिख 
दिया कि गणेशप्रसादका मस्तिष्क बुछ कमजोर है इसलिये इसे 
२) माह घीको ओर २) माह फल आदिको दे दिया करें । 


मायाचार छोड़नेका फल दूसरेकों मिले चाहे नहीं मुझे तो 
तत्काल मिल गया। मायाचारी बहुत बुरा पाप है। कोधी आदमी 
से तो वश चलता है पर मायाचारीसे नहीं। इतना बढ़ा दशलक्षण 
पबे है इसमे कदर तो करो । ये,धर्म कहनेके नहीं हैं करनेके हैं 
इन्हें लेकर जाओ | | ह 


* (सागर. २७-८-७२), 
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आज़ सत्यधर्मका निरूपण हुआ है। जिसे आप लोगोने 
महाराजके मुखत्ते श्रवण किया है। सत्यपमंसे क्ष्या क्या नहीं 
होता ? यह जीव अनन्त संसारसे पार हो ज्ञाता है फिर अन्य 
सामग्रीका मिलना दुलेस नहीं। भेदआानसे द्वी सत्य धर्मका पालन 
हो सकता है। जिसने पर पढार्थसे भिन्न रहनेवाले अपने शुद्ध 
आत्मरवरूपको समझ लिया वह झूठ क्यो बोलेगा ९ 

मैं उदाहरण दूसरोंका क्या दू स्वयं अपनी वात सुनाता हैँ । 
जब मै मढ़ावरा में रहता था तबकी वात है। एक वार भौजीलाल 
और बुल्लील्ञाल सौरयामे लड़ाई हुईं। मौजीलाल/ भत्तीना था और 
कुल्लीलाल चाचा। मोजीलालने कुझ्लीलालको खूब मारा और 
अपना अंगूठा अपने मुँहसे काट कर रिपोर्ट लिखा दी कि कुल्नी- 
लाहने हमें मारा है। इतना ही नहीं छुछ दे दिलाकर डाक्टरसे 
सार्टिफिकेट भी लिखवा लिया कि इसे घातक चोद पहुँचाई गई 
है। मुकदमा दायर हुआ । हरीसिंह मोजीलालके भाई थे । उन्होंने 
हमसे कहा कि तुम्र हमारी ओरसे गवाह दे दो कि हमने झुंजी- 
लालको मौजीलालका अंगूठा फाटते देखा है। मैंने बहुत कहा कि 
भाई अदालतमे जाते हुए मुझे डर लगता है. अतः भेरी गवाह न 
दिलाओ पर वे नहीं माने। वोले ऐसा कह देना कि हम अपने 
चाचाके यहाँ छुद्ररों जाते थे। वीचमे मौजीलाल और झुंजीलालकी 
लड़ाई हो रददी थी तब छुंजीलालने मौजीलालका आऑगूठा मुँह 
पड हर कक करने पर भी उन्होंने परचा लिखकर दे 
देया | जाना पढ़ा। पुकार हुई मलिए्टेटने पूछा 
सच कहोगे मैने कहा, हॉँ सच कहेंगे, क्या जानते हो, मजिष्ट्ंटने 
खा, मैंने दरीसिहके कद्दें अजुसार कट द्िया। अन्तमें मलि- 
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क्टेटने पूछा कि और क्या जानते हो ! मैने कहा और तो बुछ 
नही जानता । ये हरीसींग खड़े हैं इन्ोने कहा था कि ऐसा कह 
देना, सो कह दिया । मामला गड़बड़ हो गया। हरीसींगने बहुत 
कह कि दूसरेसे पूछ लिया जाय पर मजिष्ट्ेटने एक न मानी ओर 
यह कहकर मुकदमा खारिज कर दिया कि तुमने खुद अपना 
अंगूठा अपने मुंहसे काटकर इसपर भूंठा आरोप लगाया हे। 
भैया | भेरा तो विश्वास है कि जो सच बोलता है वह कभी 
दु।खी नहीं होता । इसलिये ज्यो की त्यो बोलना ही कारयेकारी हे । 

यह दशलक्षण धर्म है। धर्म आचरण करनेसे होता है ओर 
आचरणसे ही फल मिलता है। जो ज्ञान क्रियाहीन होता है 


उसकी क्या कीमत ! #हठ॑ ज्ञान क्रियाहीनेय यह प्रसिद्ध भी हे । 
सत्य धर्म ही प्राणीका कल्याण करनेवाला है। एक सत्यधर्मसे 
ही जीवका उद्धार हो जाता है। 


एक राजाका लड़का चोरी करने लगा, पिताने वहुत समझाया 
पर नही माना। वोला, पिताजी कोई दूसरा बलवान्‌ राजा आ 
जायगा तो आपका राज्य चला जायगा ओर तब मुमे दुखी 
होना पड़ेगा, यदि चोरी कह गा तो अपना काम तो चला छूंगा। 
राजाने रुष्ट होकर उसे देशसे निकाल दिया। वह देशान्तरमे चला 
गया तथा जुआ चोरी शिकार वेश्यासेषन आदि पापोमे फंस 
गया। एक दिन वह शिकारके लिये जंगलमे गया । देखता है कि 
कोई भुनिराज बैठे हैं और सबको तरह तरहके ब्रत दे रहे हैं। 
चोरसे भी नहीं रहा गया। वह भी बोल उठा महाराज कोई 
सरलसा नियम मुझे भी दे दीजिये। चोरी, शिकार, जुआ आदि 
तो मैं छोड़ नहीं सकता फिर भी कुछ ऐसा नियम बताओ जिसे 
मैं पालन कर सकूं। सुनिराजने कहा भाई तू यइ सब नहीं छोड़ना 
चाहता तो नहीं छोड़ पर एक कूठ बोलना छोड़ दे । उसने महा- 
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पलंगपर लेटा हुआ सो रहा था। पहरेदार तथा मंत्री आदि सब 
वहीं पहुंच गये, राजा भी पहुँच गया पर किसी की हिम्मत नहीं, 
हुई कि उसे चोर कह सके । वह जागकर वोला कि मै चोर ही हूँ 
और रातकी आपके ही घर चोरी कर आया हूँ। यह सव सामान 
आपका ही तो है। पर वे वोले नहीं, एक समान ओर वस्तुएँ 
भी तो हुआ करती है मेरी वस्तुएं और कोई ले गया होगा, कहीं 
चोर अपने मुँहसे कहता हे कि मे चोर हूं। वह बोला नहीं नहीं 
मै बास्तवमे चोर ही हूँ। उसकी वातसे राजा वड़ा प्रभावित हुआ 
और बोला, भाई चोर हो चाहे बुछ हो, मेरी एक लड़की है सो 
उसके साथ विवाह कर लो ओर आधा राज्य ले लो। वह वोला 
राज्य तो मै छोड़कर आया हूं मेरे भी राज्य था। रही लड़कीके 
बिवाहकी वात्त सो जिस वावाने मुझे सच बोलनेका नियम दिया 
था उससे जाकर पूछ छू कि वावा मुके एक सच बोलनेपते इतना 
फल तो मिल रहा है कि चोरी करनेपर भी कोई मुझे! चोर नहीं 
सममता। अब और क्या आज्ञा है? मुनिने कहा कि भाई तूने 
धर्मका नमूना तो देख लिया अब तुमे जैसा उचित प्रतीत हो सो 
कर। आत्माका भत्रा चाहता है तो सव छोड़ और मेरे जैसा 
हो जा । उसे साधुकी वात जेच गई और स्वयं साधु वन गया। 
सत्य आदि धर्माप्रे जिनकी आत्मा पवित्र हे उनके 
चरण जहाँ पहुँच जाते हैं. बह्दी तीर्थस्थान हो जाते हैं। जिस 
प्रकार अगस्त ताराके उदयमे गंदला पानी स्वच्छ हो जाता है 
उसी प्रकार पविदव्ात्माओके संसगर्मे महिन आत्माएँ भी निर्मल 
हो बाती हैं। दुल्दछुल्द स्वामीका कहना हैं. कि परपदा्थोको 
छोड़कर आत्माका ज्ञान करों । आत्मा दूसरे पदाथोमें भटकता है 
उसका मूल कारण रागद् प है। यही आत्माको सलिन करते हैं। 
भेद विज्ञानते अपने आपको प्थक्‌ करना है। जब इलकी कीचड़ 
मिट जाती है तव वह निर्मल हो जाता है। इसी प्रकार जब आत्मा- 
श्र 
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के रागह्ेप मिंट जते हैं तव आत्मा निर्मल हो जाता है । प्र 
उ्व्यकी इच्छा छोडनेते ही निस्पृह् अवस्था ग्राप्त होती हैं। 
पुस्तक आदिकी इच्छा भी परिप्रह द्वी है ओर वह दुःखका कारण 
है। मेरा ज्ञानाणय हाथका लिखा हुआ सांगरमे पन्नालाल जी 
तिलीवालोंक़े यहाँ रखा था, मै शाहपुरमे था। उनऊे यहाँ चोरी 
हो गई मुझे विकल्य हुआ कि कहीं मेरी' पुस्तक चोरी न चली 
गई हो । छुड दूसरा काम नहीं था फिर भी मैने विद्याधरको सागर 
भेजा और कह! कि उद्दें सानत्वना दे आना ओर हमारी पुस्तक 
लेते आना। निष्परिगह अबत्यामें किसी अन्य पद्ाथंकी आकांक्षा 
नही रहती । सबका स्नेह छूट जाता है। रामचन्द्रजी सीताके स्नेह 
के पीछे वन बन भटके | चढ़ाई फर रावणके वंश विध्य॑सके कारण 
चने परन्तु जब सीताका राग छूट गया तव सीताके जीव प्रतीन्‍्द्रने 
कितने उपद्रव किये पर वे रंचमात्र ही विचलित नहीं हुए। 
भगवाद्‌ रामचन्द्रजी शुक्रध्यानमे लीन रहकर अन्तमुहर्तमे 
केवली वन गग्रे। इससे पता चलता है कि ये रागद्वप मात्र ही 
सकल विपत्तिके मूल हैं। इनसे भेद ज्ञान करो-अपने आपको 
जुदा अनुभव करो। इस भेद ज्ञानकी भहिमामें अमृतचन्द्रसूरिने 
लिखा है कि-- 
'मेदविज्ञानतः पिद्धा। सिद्धा थे किले केचन्‌ | 
तस्येब्राभावतों वद्धा बद्धा ये किल केचन ॥!' 
अथात्‌ आजतक ज़िने सिद्ध हुए हैं सब भेद विज्ञान से ही 

हुए है और जितने संसारमे वद्ध है वे भेदविज्ञानऊे अभा्नसे ही 
यद्द हैं। इस धर्म उरदेशको कथामे न टालो, इसे सिनेमा न 
यनाओ। भगाने देशन करो ओर सावना भाओ क्रि में भी 
आपरू दो समान हो जाऊँ। जिसने वीतरागताफ़ा अनुभवकर 
लिया उपे विउय बासनाम आनन्द नहीं आरा सकता। , 
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'तिलतैलमेत्र मिष्ट येन ने दृ्ट घृर्त क्यापि। 
अगिदितिपरमानन्दों वदति विपयमेव रमगीयम ॥! 
जिसने कभी घी नही खाया उप्ते तिल्रका तेल ही मीठा लगता 
है इसी प्रकार जिसने आत्मसुखका अनुभव- नहीं किया वह विषय 
सुख को ही रमणीय मानता है। 
जिम नाहीं चाखी मीसरी तिसको कचरा मिट! 
जिसने मिश्री नहीं खाई उसे कचरा ही मीठा लगता है 
एक साधु थे। पैदल चलते चलते उनके पैर खुदरे हो गये। 
एक वार एक गृहस्थकों उनके पेर धोनेका अवसर आया तो बह 
उन्हे खुरदरा देर बुछ आश्रय करने लगा। साधुने कहा अरे 
मूर्ख तूने अब तक खिय्रोके पैर पलोटे है साधुके पैर नद्दी पलोटे । 
उनकी सेवा करनेका अवसर तुझे नहीं आया। पर 
की वड़ी भयंकर चीज है इसप्रे बढ़े बढ़े ढर गयें। 
देखो भगवान्‌ आदिनाग्र भी इस संपाए्से ढर गये। दो ही स्धियोँ 
तो उनके थी पर उन्हें छोड़कर जंगलमे जा छिपे। अ 
कहनेका सार यह है कि मोह एक ऐसी चीज है कि आपको 
अच्छों के छक्े छुड़ा देता है। अतः और छुड्ठ न छोड़ो तो 
सोहको छोड़कर जाओ | 


मम 


प्‌ 
आज शौचेधर्मका व्यास्यान आपने सुना । शौचंधर्म 
आत्माकी पविश्नताको कहते हैं।यह पश्चिच्र॒ता लोम कपायके अभावमे 
२ श्जै किक 
प्रकट होती है। लोभ बुद्धि समस्त अनर्थोंका मूल कारण है। लोग 
विचित्र प्रकारका होता है। किसीको धनका लोभ है, किसीको पदका 
लोभ है, किसीको यशका लोभ है, पर दर असल विचार करो तो 
सभी लोभ छोड़ने योग्य है। मै तो एक वात आपको मुनाता हूं 
और, अधिक जानता भी नहीं। व्याख्यान विद्वाव्‌ लोग देते हैं 
पदार्थम में छत, जानता नहीं सिफ़ आप लोगोकी अवस्था भुमे 
बड़ा व॒ना रही है। 
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टीकमगढ़मे वड़गेनी रहती थी। उसका पति था। संतान इछ 
नहीं थी। ओर सम्पत्ति डेंड दो लाखकी थी | जब उसका पति 
बीगर पढ़ा तो सत लोग खबरके लिये आये | वीमारीकी 8३३४६ 

देख यह निश्चय हो गया कि यह वचनेवाले नहीं है तब रातः 

भाखरो है बड़गेनीने सबसे हर दिया कि आप लोग अपने 
अपने घर जाइये अब रात का समय है । उन्होंने ओपधि वरगरहका 
त्याग कर दिया हे जब सवेरा होंगा तब देखा जायगा। में रातमर 
इनकी सेवा कहँगी। यह कह गॉवके सच लोगोका चिद्रा कर दिया 
ओर किवाड अन्दरसे चन्द्र कर लिए। रातके नी वजे पतिका मरण 
दो गया पर वह घवड़ाई नहों और न रोई ही। राज्यका कायदा था 
कि जिसके सस्तान नहीं होती था उसकी सम्पत्तिपर राजा कह्मा- 
कर लेता था सिफे स्लीकी परवरिशक्े लिये छुद्ध देता था। बड़गेनी 
ने विचार किया कि हमारी सम्पत्तिका भी यही हाल होगा इस- 
लिए दान करा दिया जाय तो अच्छा है। ऐसा सोच उसने अपनी 
सम्पत्ति निकालकर ऑगणमें इकह्टी की। सोना चॉदीआदि जो भी 
था सब इकट्ठा कर लिया | लगभग लाख डेड लाखकी सम्पत्ति 
होगी । सबके ऊपर उसने चावल हल्दी मिलाकर छिड़क दी तथां 
एक वल्ध सवपर ढांक दिया। रात्रि शान्तिसे विताई। आ्रात;काल 
सव॒की खबर लग गई । राज्यमे भी खबर हो गई, थानेदार तथा 
पुलिस आदि आ गई। चड़गेनीने अपने कोठोंपर पुलिसके ताले 
लगवा दिये। जब पतिका दाह संस्कार हो चुका तव उसने कहा 
कि मेरी सम्पत्ति अधिक है अतः दीवान साइबको बुला लीजिये | 
६288 24० पहुँच गये। मकानके कोठो तथा तिजोरियोंके ताले 
जब खोले गये तब कुछ नहीं निकला। पुलिसने कहा कि तुस्दारे 
तो अधिक सम्पत्ति थी क्या हुआ ९ उसने कहा कि हुआ कुछ 
नहीं। आप लोगोको कष्ट न ही इसलिये मैंने निकालकर स्वयं 
झ्ठी कर दी है इसे आप ले जाइपे। जब वस्न उधाइ़कर देखा 
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गया तो उसपर चावल और हल्दी छिड़की हुई थी। दीवानने 
यह देखकर पूछा कि यह सब क्या है ! तब उसने कह्य बुछ् नही 
मरनेके पहले हमारे पति इस सम्पत्तिका दान कर गये हैं । संकरपके 
लिये हल्दी चावल छिड़के गये हैं। आप लेना चाहे ले जादें। मेरे 
घरसे तो जाना ही है। दीवानने राजाके पास खबर भेज्ञी तो 


छर आाया कि दान की हुए सम्पत्ति लेकर ४4 करेगा। 
व्यवस्था वढ़गेनीकी इच्छानुस्तार कर दी जाबे। 
देखिये दानकी मावनासे उसकी सब सम्पत्ति बच गई। उसने 


पपौरामे बढ़ा भारी मन्दिर बनवाया । आप सबने देखा होगा। 
उसके हृदयकी विश्युद्धता इतनी ही नहीं थी। जब पंच कल्याणक 
अतिष्ठा हुई तो पपौरामे इतनी भीड़ हुईं कि सब छुझ्मोंका पानी 
समाप्त हो गया। तमाम मेलामे पानीके बिना त्राहि त्राहि मच 
गई। भ्रतिष्ठाचार्य मंत्र जपनेकी बात कहने लगे। बढ़गेनीने कहा 
कि मंत्र तो मैं जपूँगी। आप क्या जपेंगे! मुझे कुण्मे उत्तार 
दिया जाय, लोगोने उसका आग्रह देख पैड़ा पर बैठाकर उसे 
कुण्मे हक हे | &२ 8७ कम हृदयते परमात्माका 
स्मरण किया ओर कहा कि जब तक मेलाके सत्र कुए लवालव 
भर जाते हैं तब तक में यहॉँसे उठनेकी न बे तय 
विश्यद्धताके प्रभावप्ते छुँआ भर गया ओर उसका पानी ऊपर आ 
गया। वही एक छुँआ नहीं मेलाके सब छुए भर गये । बात अधिक 
पुरानी नहीं है। गत कहनेकी यह है कि शौच नाम पवित्रताका 
है ओर पवित्रतासे जो न हो जाय सब थोड़ा है। 
आशा मात्र दुःख़दाई है। जवतक योगी जगनसे छुछ पानेको 

आशा रखता है यहाँ तक कि मान सम्मान पानेकी भी इच्छा 
रखता है तव तक वह योगी नहीं-- 

जब तक जोगी जगदू गुरु, जगसे रहे उदास | 

जब जग से आशा करे, जग गुर जोगी दास ॥/ 
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ज्व योगी जगतसे छुब्य पानेकी इच्छा रखता है तो बह दास 
हो जाता है और जगत्‌ गुरु हो जाता है। 
लोग विद्वानोकी आलोचना करते हैं पर जबसे बढ़े आद- 
भियोने विद्वानोका आदर करना छोड़ दिया तबसे समाज नष्ट 
भ्रष्ट हो गया। एक अश्षरका देनेवाला गुरु कहलाता है । फिर जो 
रात दिन तुस्हे ज्ञानदान देते हैं उनके प्रति तुम्द्रारा अनादर रहे 
यह बड़े दुःखकी बात है। टीकमगढ़मे रामवक्‍्स सेठके यहाँ 
पंचकल्याणक प्रतिष्ठा थी। प्रतिप्ठाके लिये प॑० भागचन्द्र जी 
बुलाये गये। जब वे टीकमगढ़ पहुँचे तो सेठ रामवक्सने पूछा 
कि भद्दाराज कैसी रसोई वनवाई जावे कच्ची, पक्की या कच्ची 
पक्की ९ पण्डित जीने कहा ने कच्ची न पदकी न कच्ी-पक्की । 
तब सेटने कहा फिर आपकी रसोई कैसी बनती दे १ पण्डित जीने 
कहा, भाई वात यह है कि हम जिसके यहाँ पद्चकल्याणक दोते हैं 
उसके यहाँ भोजन नहीं करते। पण्डितजीका उत्तर सुनकर सेठने 
अपने मुनीमसे कहा कि जहाँ जहाँ प्रतिप्ताकी चिट्ठियों दी गई हैं 
वहों बह्ें दूसरी चिट्टियाँ लिखकर भेजों कि अब अत्त्रि नहीं दोगी। 
जो धास इक्ट्टी की गई है वह गायोको खिला दो और जो भोजन 
सामभी तैयार की गई है वह भी गरीबोको चॉट दो । पण्डितजी नें 
कहा--ऐसा क्यो ९ तव सेठने कह्दा कि जब आप गुरुजन दी हमारे 
यहाँ भोजन नहीं करते तव दूसरे गरीब लोगोने क्या विगाड़ा है ९ 
उनका प्रायश्वित कौन करेगा १ इससे अच्छा तो यही है कि में 
प्रतिष्ठा दी नहीं कराडऊँ। सेठकी वात सुनकर पण्डितजी चुप रह 
गये ओर बोले अच्छा रसोडे वनवाओ | सेटठने फिर पूछा कच्ची, 
पकवी या बच्ची पदकी ९ ठव पण्डितजीने वहा भाई यह हुछ नः 
पृद्दो, चाहे जैसी वनवाओ । पण्डितजीने वड़ी प्रुन्तासे भोजन 
विद्य। परत्ष्ठाका कार्य पूरा हुआ तथ सेठ पष्डितजीकी विदाई 
परन लगे । पप्डित्ी बोल यह कया घर रहे हो ! मेरे तो इछ 
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लेनेका त्याग है। सेठने कह यदि आपके त्याग है तो इन 
प्रतिष्ठा न्थोमे क्यों लिखा कि प्रतिष्ठाचायेका सत्कार करना: 
चाहिये। आप इन्हे बदल दीजिये। फिर लेनेका त्याग है. दानका, 
त्याग तो नही है ? आप अपने घरकी सम्पत्तिका दानकर दीजिये 
पर इसे तो आपको लेना ही पढ़ेगा | पष्ठित जी चुप रह गये 
ओर सेठने तथा गॉववालोन उनका अच्छा सम्मान किया ॥ 
आप लोग तो सम्मान करना दूर रहा उन्हे उल्टा परेशानीमें दालते 
हैं। समयकी वलिहारी है। , 

तत्त्वदृष्टिसे धर्म क्या है? इस ओर हम लोग विचार 
नहीं करते। वास्तवमे राग हेपकी निवृत्ति ही धर्म है। उसीसे 
आत्माकी पवित्रता होती है। शोच मुनियोका धर्म है। उन्हें स्नान- 
से क्या प्रयोजन १ गृहस्थको प्रयोजन अवश्य है पर वह भी: 
स्नानसे आप्मशुद्धि नही मानता। बनारसके भणिकर्णिका घाट- 
पर एक वार लोकमान्य तित्ञकका व्याख्यान हो झा था। 
व्याख्यानमे उनसे कह आया 'गद्भास्मानान्युक्ति/ अर्थात्‌ गड्ना 
स्नानपते मुक्ति होती है। पास ही में एक पंढा वैठा था। बोला, 
महाराज इसका क्या अथे है। तब तिलकजीने कहाधाद्भास्ताना- 
च्छारीरिकमत्मुक्ति/ अर्थात्‌ ग्नाजीमें नहानेसे शरौरंका मल 
छूट जाता है न कि आप्माका। पंडा उनकी ध्याख्या 
बहुत खुश हुआ । उसी सभामे एक शादी विद्वान था वह बोला 
इस तरह तो आप शाश्न विरुद्ध अथ कर रहे हैं । पंडा बीचमे ही. 
बोल उठा शाल्रीजी पहले हमसे निपट लो बादमे तिलकजी से ॥ 
इन्होने जो अथ किया है पा ठीक किया है। मेरी तीन पेढ़ीः 
गद्ढा स्नान कर चुकी ओर में भी कर रहा हूँ पर आज तक भेरें 
सनका पाप नही गया। यात्रियोसे नाजायज पैसा लेनेका लोभ 
नहीं गया फिर मुक्ति होना दूर रहा, अतः गठ्नास्नानसे शरीरका, 
ही मल दूर होता है न कि आत्माका। विद्वान्‌ चुप रह गया | 
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जैनघर्म तो कहता है 'ुम्यग्दशनश्ञानप्रधानाबाजिन्युक्तिः 
अर्थात्‌ सम्यग्दर्शन और सम्यस्ञानसे युक्त सम्यव्चारिसे ही 


मुक्ति होती है। जब तक प्रतिपत्षी राग बैठा रहता है तव॒ तक 
सुक्तिकी प्राप्ति असंभव है। देखो, छंठवें गुणस्थानमे जो संब्ध- 
लगके तीतोदयमे होनेवाला राग मौजूद रहता है वही तो उसे 
प्रमत्त बनाये है और प्रमत्त होनेका फल ही शाल्ादिफी रचना है। 
मैं तो भावना करता हूँ कि हे भगवन्‌) मेरा आपके दृहान- 
विषयका राग भी नष्ट हो जाय तो मेरा भत्रा हो जाय । मेत्री 
अमोद कारुण्यादि भावनाएँ भी तो इसी रागका फत हें । 
“खानुपत्त्यभिरापो मेत्री' द|खकी उत्पत्ति नहीं होना मैन्नी 
है। यों अभितापा कपायकी मन्दतासे होती है जो कि संवरका 
सांग ने २० कक मार्ग है। कप 
यावम्मात्र संवर कीरण 
उससे लाभ नहीं। वालपर्तिर संबर# आख़वका निरोध 
हो जाना संपर है। मनुष्यका ऋल्याण मनुष्यकी आत्माप्े ही 
है ये तो उसमे पक होते हैं। का पर्याय 
या लेना दलेभ नही पर उस ग्ैचित काम ले लेना दर्ञभ 
है भक्त रेसे काबे करो जिससे लीवन सफल हो सके। 


( सायर २९-८-४७२ ) 


६ 

संयम धर्मका वणन महाराजने कर दिया और आप लोगोने 
शान्ति्ते सुन जिया । यथा संयम ही आत्मकल्याण फरनेषाला 
हू। सब तरफ चित्तवृत्ति खींचकर अपनेसे लगना सो संयम 
5 । संयमत्रा लक्षण लिखते हुए गोम्सटसारमे कहा है-- , 

पद्समिदिकमायाणं दंढाण तदिंदियाण पंच । 

धाशणपालणणिर्गहचागजओ संजमो भणिओ॥! 

अयात अद्दिसादि ब्रतोका धारण करना, समितियोंका पालन 
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करना, कपायोंका निम्रह करना, मन बचन कायकी प्रवृत्तिका 
त्याग करना और पॉच इच्द्रियोंका जय करना संयम है। 
छहृढालामे भी लिखा है-- 

'पटकाय जीव न हनन ते सवविधि दरहिंसा टरी' 

रागादि भाव निवारतें हिंसा न भावित अथत्री/ 

पटकायिक जीवकी रक्ता करना सो द्रव्य अहिसा है ओर रागादि 
परिणामोका अभाव होना सो भाव अहिंसा है । जैनधर्ममे अह्िसाका 
बड़ा विशद्‌ लक्षण कहा गया है। 
'अग्रादुर्भाध' खठुरागादीनां भवत्यहिंसेति | 
तेषामेवोत्पत्तिहिंसेति जिनागमस्य संक्षेप) ॥' 
अर्थात्‌ रागादि भावोका उत्पन्न नहीं होना सो अरद्िसा है। 
आज लोकमे जो अहिंसा प्रचलित है ।बह तो दया है अहिसा नहीं 
है। जहाँ रागादिकी निवृत्ति है वहीं धर्म है, दान देनेसे लोभका प्याग 
होता है इसलिये उसके साथ चारित्र हे और चारित्र ही धर्म हे। 
ष्टि ज्ञीग जितनी प्रवृत्ति करता है उतनी अशुभोपयोगकी 
निवृत्तिके लिये करता है। आप लोग, अधिक नहीं तो इतना ही 
'नियम कर लो कि जितनी देर यहाँ बैठे हे उतनी देरके लिये 
हिंसा परिणाम नहीं करेगे । 

(जिनके न लेश मृषा ना अथोत्‌ जो रंचमात्र भी असत्य 
भाषण नहीं करते हैं उनके सत्यमहत्रत होता है। यथार्थमे कूठ 
ही क्यो संसारके समस्त पापोंका मूल कारण रागांश ही है| एक 
भनुष्य ख्रीकों छोड़कर साधु हो गया। स््रीने मनमे विचारा कि 
इनकी परीक्षा तो कहँ कि ये सचमुच द्वी साधु हुए हैं या बनाबटी | 
ऐसा बिचारकर स्ली उसके पास पहुँची और तरह तरहके हावभाव 
दिखलाने लगी । भरसक प्रयप्न किया उसे विचलित करनेका पर 
चह विचलित नहीं हुआ। अब उसकी समाधि पूणे हुई तो बोला 
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देवि। वह चीज तो खतम हो चुकी है जिसपर तुम्दारे द्वावभाव 
का असर होता था। 

'त जल मृण हू बिना दीयों गहँ यो ज् और मिट्टी भी 
बिना दिये अहण नहीं करते हैं उनके अचोये महात्रत होता है । 
जब तक मनुष्य पर पदाथकों अपना मानता रहता है तब तक 
उसका घोट्टापन कहोँ जाता है ! बह तो उसीके पास रहता हैं इसलिये 
चोरी पापसे बचना है तो परकी अपना मानना छाड दो | 


अठदश सहसविधि शीलधर चिदृत्नह्ममें नित रम रहे 
अठारद हजार श/त्के भेद हैं उन्हें जो धारण करते हैं उनके अह्य- 
चर्य महाव्रत होता है। प्रेममात्र जह्मचयंका विधातक हैं। मनकी 
चैंचलता रोकनसते ब्र्मचर्य ्रतकी रक्षा होती है। निसने मनको छुट्टी 
दे रखी है वह महाचयका क्या पालन करेगा ? एकने लिखा है--- 
पत्रों नपंपक ज्ञात भायासु प्रेषितं सवा । 
तत्त तत्नेव रमते हता। पाणिनिना वयम ॥ 
संस्केत ध्याकरणम मनको नपुंसक लिश्ड कहा हैं सो मैंने 
सनको नपुंसक समझ सियोमे भेजा परन्तु वह स्वयं ही स्मण करने 
लगा | मद्दर्पि पाणिनीने मुझे बड़ा घोखा दिया। यदि वे अपनी 
व्याकरणमे उप्ते नपुँतक न लिखते तो में कैप्े भेजता | मनकी स्थिर 
रखो और छुसंगतिसे वो | फिर अक्षचये धारण करों सरलतासे 
उसका पालन हो जवबेगा। त्रह्मवयेकी सदिमा अपरममपार है। 
आत्माक आत्ममे लीन होना सो अक्षचय हैं। सनको यदि ख्ियोंमे 
भेजते हो तो मन नपुंसक हे और ख्री शब्द त्लीलिड् । उनका मेल 
कैसे खाबेगा ? यदि पुरुषों भेजते हो तो पुरुप शब्द पुलिंग है 
दोनोका मेल फैप्ते रहेगा । इसलिये मनको अद्यमें भेज दो अथोत्‌ 
ऋ्ह्ममे लगा दो तो उनका मेल बन ज्ञायगा क्‍योंकि सन नपुंसक 
लिश्न है ओर मह्य भी नपुंसक लि है। समान-समान लोगोका 
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ही प्रेम बढ़ता है ऐसा प्रायः देखा जाता है। कु 

अन्तर चतुदेश भेद बाहर संघ दशधा तें ट्ों जो चोद 
प्रकारके अन्तरज्ञ और दृश प्रकारके बहिरज्ध परिहसे दूर रहते हैं 
उन्हींके परिम्रहत्याग महात्रत होता है। का अनुभव करके 

लो कि परिप्हमें क्या सुख है! मुझे! तो।रंचमात्र भी सुख 
री मातम शोता। पर सजदा है यह लोगोकी बहा 
मात्र है। अधिक परिप्रहकी बात जाने दो एक मात्र लंगोटीका- 
परिपह भी दुःखदायी होता है। 

एक साधुके पास लंगोटी थी। उसे अक्सर चूहा कतर जाया. 
करता था अतः चूहा भगानेके लिये उसने बिल्ली पाल जी । बिह्लीके 
लिये दूधकी आवश्यकता पढ़ी इसलिये एक गाय रख ली | गाय 
थी उसका बच्चा था इन सबकी देखभाल कौन करे १ इसके लिये 
एक दासी रख ली, एक बार साधु किसी दूसरे गॉव जाने लगा। 
उसके सब पदार्थ उसके साथ हो लिये। जब नदीमे पहुँचा तो कही. 
दासी उसका हाथ पवड़ती है तो कही विह्ी हाथ पकड़ती हे ओर 
कही गायका बलुड़ा पीछे लगता है। यह सब देख साधु धवड़ा. 
गया ओर बोला थद्द सब दोप इस लंगोटीका है अतः लंगोटी 
छोड़नेमे ही सुख है। ५ 

महाराजने संयम धर्मका वर्णन किया है। आप गृहस्थ हो, 
सुनकर यो ही न रह जाओ | कमसे कम संयमका इतना पालन तो 
अवश्य करो कि जब ख्ीके पेटमे दूसरा बच्चा आ जाय तव उसका 
संस छोड़ दिया जाय, आजके मनुष्य कैसे निदेय और दुष्ट हो 
गये हैं कि ख्लीके पेटमे बच्चा आ जाता है फिर भी विपयोपमोग 
करने जाते हैं। यही नही जवतक बच्चा मॉका दूब पीकर पुष्ट न हो 
जाय तवतक स्लीका संस न कते | इस प्रकार निवेश ओर निकम्सों 
सन्‍्तान पेदा दर समाज और देशका क्या भला करोगे ९ किसीका 
लीवर बढ़ रह्य है, किसीकी आँखे दुःख रही है, कोई सुखीसे सूख 
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रहा हैं फिर भी संतान पैदा किये ही जाते हो । सिंहनीके एक बच्चा 
होता है, उसीने चह छुखसे सोती है और गधीके अनेक वच्च होते 
हैं पर जिंदगी भर उसे भार ही ढोता पड़ता है। हम कपड़ेवलि हैं। 
हसारी वात न मानो पर महाराज तो दिगम्वर हैं इनका प्रभाव तो 
दूसरा ही होता है अतः इन्हीकी वात मान जाओ 

यह पॉच भद्धाव्तका वर्णन हमने आपको चतलाया। 
सो मदयन्नती दी देव हो सकते हों सो वात नहीं। अब्रती लोग 
संयमी भले ही न कहलाब पर मरकरदेध तो दो सकते हैं। जैनधर्म के 
अनुसार अन्नती भी देवायुका वन्ध करते हैं। जब यहाँ शान्ति 
सागर मद्गाराजका संब आया था, तथ मैं मी उनके पास गया था | 
महाराजने मुझपे कह कि मुनि हो जा। मैंने कह्य महारात्र में 
चार वार पानी पीनेवाला दो वार भोजन करनेवाला निवेल व्यक्ति 
हूँ इस भहान्‌ भारको कैसे घारण कर सकता हूँ ९ त्तव उन्होंने कहा 
अभ्यासप्ते सब हो जविगा | मैंने कहा महाराज। आज़ कल्के मुनि 
मरकर वहाँ जवेंगे ९ उन्होंने कहा स्व जावेंगे। फिर मैंने कहा 
एलक घुल्लक त्रह्मचारी तथा अन्य श्रावक कहाँ बावेंगे ९ उन्होंने 
कहा स्तर्ग जावेंगे। फिर मैंने पूद्ठा और महारात ये अधिरत 
सम्बर्दष्ट जी कहों जावेंगे ? उन्होंने कह्दा ये भी स्वर्ग जाबेंगे। 
मैंने कद्दा तो मद्दागाज | फ़ोकटमे कष्ट क्यो सहूँ ९ स्वर्ग तो वैसे ही 
मिल जाबेगा (हँसी ) सुनकर महाराज हँस गये । 

कहनेका मतलब यह है कि भत्रती सी रो पर अन्याय 
न करे | 

(सागर ३०--८-७२) 
७ 


आज तप घधर्मका वर्णन है। (च्छानिरो धस्तुपुष! उसका लक्षण 
है । जिसने अपनी बढ़ती हुई इच्दाओंको राफ़ लिया बही तपस्ची 


[ 
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है। अष्टवक्र गीतामे कहद मे मी 
'विह्यय बरिणं कामम्थश्रानथेत्बुंढुस' 
कामरूपी शह्ुको तथा नाना अनथोंसे भरे हुए अथेंको ओर 
इन दोनोंकी जड़ स्वरूप धर्मको छोड़कर चतुर्थ पुरुपा्थ जो मोक्ष 
हे उसका साधन करो | 
अलमर्थन कामेन सुकृतेनापि कमेणा 
अर्थ काम और पुण्य रूप धर्मेसे वश करो अथात्‌ मुझे इनकी 
आवहयकता नहीं। वास्तवमे आप विचार कर देखो अथके द्वारा 
आज तक किसीको तृप्ति हुई है? इतने आदमी बैठे हो कोई तो 
कहों कि अर्थसे-सम्पत्तिते मुझे संतोष हुआ है। अरबोकी संपत्ति 
हो जावे फिर भी संतोष प्राप्त नहीं होता। इसी प्रकार कामसे 
किसीको ठृप्ति नहीं होती। साठ साठ सत्तर सत्तर वर्ष विपय * 
भोग करते हुए आप लोगोंके बीत गये पर किसीको तृप्ति हुईं हो 
तो कहो । इसी प्रकार पुण्य कर्मसे किसीको उप्ति नही होती । एक 
फलकी प्राप्ति हुई नहीं कि दूसरे पदा्थकी इच्छा आकर उसन्न हो 
जाती है। इससे मालूम पढ़ता है कि संसार रूप कान्तारमे ये तीनों 
सुख प्राप्तिके साधन नहीं है। और संसार अन्धा होकर इल्दींको 
प्राप्त करनेके लिये रात-दिन प्रयत् करता रहता है । 
श्रेत्र दषं पर ब्रह्म सो अक्येति चिन्तमेत' 
जो परद्न है वही में हूँ। मुमे और उसमे छुउ भी अन्तर नहीं 
है ऐसा चिल्तवन करना चाहिये | वास्तवमे अपनेमे ओर ब्ह्ममे 
अन्तर क्या है | कर्मका ही तो अन्तर है हम कम सहित है और 
ब्रह्म कमें रहित है। एक सोना निर्मल है और एक सोना किट 
कालिमादिसे सहित है पर सोना तो दोनो ही हैं| हम लोग रात 
दिन भगवान्‌ भगवाद रटते हैं पर भगवानके स्व॒रूपकों नहीं 
सममते | विकार भावसे रहित आत्माकी जो शुद्ध दशा है वही 
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तो भगवान्‌ है। निश्चिन्त होकर रात दिन क्या सोचते रहते हो ! 
सबसे हटकर अपने आपको देखो । हम सुरूट जावें तो सव सुलट 
जॉय। अपने आपको छुलदाना ही सबसे वहा कठिन काये है। 
जो स्वयं सुज्ञट जाता है उसका तो प्रमाव ही विलक्षण हो जाता 
है। वह स्त्रय॑ शच्दोप्ते छुछ न कहे तो भी उसके शरीरकी शान्त 
मुद्राको देखकर दूसरे लोग सुलट जाते है। करी 
लोभ और कराय ( विषय और कपाय ) संसारको वढ़ानेवाले 
हैं। इन्हें छोड़कर संस्तारको वद़ानेवात्ञा और कोई नहीं। लोम और 
कपायको रोक लिया सो द्वी तप है| अनशन, ऊनोदर, बृत्तिपरि- 
संख्यान, रसररित्याग आदि तपके भेद हैं। इन्हें कोई भले करेपर 
कपायका अभाव न हो तो इनका करना व्यथे है। शुक्नध्यानकी 
प्राप्ति कपायके अभावमे ही होती है। प्रथक्त्ववित्कतीचार नामक 
प्रथम पायमे अवश्य कपायका सद्भाव रहता हे पर संब्बलनका 
अत्यन्त सन्‍्द उदय रहता है। इससे ध्यानमे चाधा नहीं पढ़ती। 
द्वितीयादि भेद्ोमें किसी भी कपायका सदुभाव नहीं है। ध्यान 
कपायके अभाषम होता है ओर कपायका अमाव चारित्र कहलाता 
है इसीलिये ध्यानको चारित्रकी पर्याय कहते हैं न कि ज्ञानकी | 
जिन्हें तप करना हू वे इससे न डरे किम उपवास करना पड़ता है| 
देखो. भरतकी कब उपवास करना पड़ा । दीक्षा लेनेके चाद अन्त- 
भुंहूतेम ही केचली हो गये । भगवान्‌ आदिनाथको.एक वर्ष तक 
अनशन करना पड़ा । छ माहक्का बुद्धि पृषेक अनशन था और छ 
माहका आहार न मिलनेसे हो गया। एक हजार चर्ष तक तपस्या 
इन्हें करनी पडी तब केवली हो सके परन्तु भरत अन्तर ह॒तेके 
भीतर केश्नली वन गये | इसका यही तो अर्थ है कि भरतके 
कपायका अभाव जल्दी हो गया और भगवान्‌ आदिनाथगे चादमें 
हैआ। इतना निश्चित समझो किज्ञत्र भी कल्याण होगा तब 
कपायके अभावसे ही होगा। आप लोग परिग्रह्ली जीव हैं सो मैं 
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किसीका परिम्रह नहीं छुद्वाता। आप एक पणड़ी वॉच हे सो दो 
बाँध लो और एक श्रेंगूट़ी पहने हो सो दो पद्चिन लो पर कषाय 
ड़ 
मे वीक किस्सा है एक स्लीका पति बस्वई गया । बहाँसे 
लौटते वक्त घह सोना लाया। ख्रीने कद्दा इसकी वरलुरियों बनवा 
दो। पुरुपने ्रीकी इक्छाजुसार बरलुरियाँ बनवा दी। खरने बढ़ी 
शौकसे अपनी भुजामे पहिन ली। उसकी इच्छा थी कि ख्तलियों 
इन्हें देखकर मेरी प्रशंसा करें पर किसी ख्लीने उससे इनके विपयमे 
बुछव पूछा भी नही। एक दिन उसने अपने घरमे आग लगा दी | 
लोग बुभानेको आये स्तियों भी समवेदनाके लिये आई । वह 
बरलुरियॉवाला द्वाथ चलाती हुई सबके साथ बात करती रही। एक 
खीने उसी भीइ-भाड़मे पूछ लिया कि ये बरलुरियों कब बनवाई थी 
बढ़ी अच्छी हैं। सुनकर वह स्ली बोली अरी ५ मिनट पहले यही 
बात पूछ लेती तो मै घरमे आग क्यों लगाती ( हँसी )। देखो 
अपनी कपायते ही तो उसने घरमे आग लगा ली। आप लोग 
भी तो इसी प्रकार अपने घरमे अपनी आत्मामे रात दिन आग 
लगाये रहते है और उसके सन्तापसे रात दिन दुः्ली वने रहते हैं । 
रूप, रस, गन्ध, स्पा, धरम, अधमे, आकाश, काल, और 
अध्यवसान भाव इनसे अपनेको मिन्न समभी। समयसारमे झुल्द- 
कुन्द स्वामीने लिखा है कि शाल्र जुदी चीज है और ज्ञान जुदी 
चीज है शब्द जुदी चीज है ओर ज्ञान जुदी चीज है। अध्यव- 
सान भाव भी तुम्हारा नहीं है क्योंकि वह परके निमित्तसे होने- 


वाला एक प्रकारका विकार ही तो है। विकारको आत्मस्वरुप कैसे 
समझा जा सकता है। 


जीप एव एक ज्ञानम' अर्थात्‌ जीव ही एक ज्ञानस्वरूप हे, 
क्योकि ज्ञानके साथ जीवका अविनाभाव सम्बन्ध है। दर्शन सुद्र 
और बीय भी आत्मातते अव्यत्तिरिक्त पदार्थ हैं| परसे भिन्न और 
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निजसे अभिन्‍त स्वस्वरूपका जो ध्यान करता है उसीके प्रत्रज्या 
सिद्ध होती है। प्रव्रज्या संन्यासकों कहते हैं और जिसके प्रत्रज्या 
होती है बह परथिावक कहलाता है। 'परितः सात त्यवत्वा य£ 
प्रजति सं! परिवाजक/ अथात्‌ जो सबको छोडकर आत्माका 
ध्यान करता है वह परित्रानक है। क्षमा आदि दशो धमे परस्परमे 
एक दूसरेसे सम्बद्ध हैं इनमे क्षमा धर्म प्रकट हुआ कि भार्देव 
आहि नो धर्म अपने आप प्रकट हो जाते हैं| 

हुन्दकुल्दस्वामीन प्रवचनसारम कर्ता करणं कमें ओर 
ज्ञान' ये चार बातें बतलाई हैं सो सभी आत्माके परिणमनको 
लिये हुए हैं अतः आत्महुप है । 

एक वात है जिप्ते आप सागरवाल्ोसे कहना चाहता हूं भनमें 
हो करना, नहीं, छोड़ देना। वात यह है कि आपके यहाँ जितना 
रुपया मासिक खर्च द्योता है, उतने पेसा दानमें दे दो । इससे 
आपकी सब संस्थाएँ चल सकती हैं कह्दो भाई | मंजूर है । 


शश्यर 
०. 

समय दो गया है। पंढितजी ने ( पं० द्याचन्दर्जी ने ) आपके 
सामने भच्छा विवेचन कर दिया ओर समगौर्याजी ने भी सब॒का 
सव उद़ेल दिया है। हम क्या कह्दे ? हम दानके विपयमें अपनी 
देखी बात कहते हैं। चास्तवमे जैनधर्मंसे त्यागके सिधाय दूसरा 
उपदेश दी नहीं हैं। सवे प्रथम मिध्यात्यके त्यागका उपदेश है 
फिर हिंसा आदि पापो, पंचेन्द्रियोंके विषयों ओर क्रोधादि कपायो 
के त्यागका उपदेश है। त्याग पर पदायेका दी तो होता है । स्व 
चस्तुका कोई क्या त्याग करेगा ९ पंडित ठाहुरप्रसादजी थे जिनके 
पास मैं पढ़ता था। व्याकरण और वेदान्त दो विपयके आचार्य 
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थे। उनकी प्रथम पत्नीका देहास्त हो गया था अतः ४० वर्षकी 
उमरमे उनका दूसरा विवाह हुआ | उनकी यह ख्री वड़ी उदार और 
शान्त प्रक्तिकी थी। उस समय पंडितजी आगरा कालेज 
प्रोफेसर थे। बहाँसे ५०) मासिक उन्हें मिलता था। थे उनमे से 
अपनी ख्लीको १०) मासिक देते थे। ख्रीफे हाथमें १०) आये कि 
इसने पूरा पड़ौसमें जो गरीब हुआ उसे बॉट दिये। पण्डितजी को 
फिर १००) सासिक मिलने लगा तो थे उस्ते २०) मासिक देने 
लगे । उन्हें भी वह पहलेकी तरह गरीबों को एक दिनमें बांट देती 
थी । पण्डितजी उससे कहते कि यह रुपये तो में हुम्हे देता हूँ तुम 
दूसरोको वॉट देती हो १ पंडितजी की वात सुनकर वह कहती कि 
आप आखिर मुझे देते हैं न मै जो चाहूं सो कहँ। यदि आप 
न देना चाहे तो न देवें। पंडितजी चुप रद जाते | छुदठ समय वाद 
वे जोधपुर महाराजके यहाँ चले गये ओऔरवहों उन्हें ५०० ) मासिक 
मिलने लगा। उनमेसे वे ख्लीको १००) मासिक देने लगे पर वह्‌ 
पहलेकी भाँति दो चार दिनमे वॉटकर खतम कर देती एक दिन 
पंडितजी २००) की वनारसी साड़ी लाये। स्लीने कहा यह किसके 
लिये लाये हो | पंडितजीने कहा तुम्हारे लिये लाया हूं । तव ज्रीने 
कहा यह मुझे शोभा नहों देती । यह किसी मद्दारानीकों शोभा 
देगी अथवा वेश्याको । में तो एक ब्राह्मणती लड़की हूं।२) को 
दुकड़ी ही मुझे अच्छी लगती है। .पण्डितजीने कहा कि अब तो 
आ चुकी । इसका क्या होगा ९ उसने कहा, होंगा कया ? किसीको 
दे दो । यह कहकर उसने अपनी नोकरानीकों उठाकर दे दी वह 
लेनेसे सदुचाईतो इसने कहा सछुचानेकी क्यावात है ) इसे पहिनना 
नहीं । पण्टितजी पे कहा कि जाओ इसे १०) के टोटेसे वापिस कर 
आओ | पण्डिवजी वापिस कर आये । अनन्तर उसने उन रुपयोंसे 
नोकरानीको एक जमीन छुवा दी त्िसते उसकी खेती होने लगी। , 
१२ 


चर्णो-वाणां ईै३८ 


धीरे-धीरे पण्डितजीकी आयु ४० वर्षकी हो गई ओर उसकी 
२६ पपेकी | इस वीचमें इसके एक लड़का और एक लड़की उसन्न 
हुए। एक दिन पंडितजी बैठे थे, उसने जाकर कहां। कहो 
पण्डितजी | क्या मजा छूट । आप तो वेदान्तके आचाये हैं, आपसे 
पया कहू ! आप ५० पके हो गये। २ संतान पेदा हो गई अब 
तो विपय सम्बन्ध छोड़ो। पण्डितजी निरुत्तर हो गये, उनसे छुछ 
कहते नहीं वना। वह जाकर पण्डितजीकी "गोदमे जा वैदी ओर 
वोली आप छोड़ो घाहे न छोड़ो, मैं तो छीड़ चुकी, आप पिता हैं 
और मै पुत्री हूँ । पण्डितजीने प्रभावित होकर उसके पैर पकड़ 
लिये और कहने लगे--माँ तुमने मेरी आँखें खोल दीं ! तुम धन्य 
दो । उस समयप्ते दोनो त्द्मचयेसे रूने लगे! २६ वर्षकी खीके 
इतना त्याग होना भाश्नयमें चालनेवाला है | 

वास्तवमे जो विषय कपाय छोड़ देता है वह संसारका 
कल्याण कर देता है| पर पदाथेका क्या छोड़ना ९ वह तो छूटे 
हुए ही हैं। सच्चा त्याग अपने विषयोंका छोड़ना है। धन ओर 
ज्ञान दोनों एक समान हैँ। धन पाकर जिसने दान नहीं किया 
उसका धन निण्येक है ओर ज्ञान पाकर जिसने दूसरोंका अज्ञान 
नष्ट नहीं किया उसका ज्ञान निरर्यंकर हैं। इस वास्ते इन पण्दितोंने 
जो व्याख्यान दिया उस्ते भ्वणकर विपयाभिलापाकों छोड़ो, 
परिग्रहकी ममता दूर करो । अनेक पाप हैं लेकिन सबसे बढ़ा 
पाप परि्द ही है। यह सबके मन चंचल वना देता है। इसकी 
दशा गुडके सप्तान है। एक बार गुइने सोचा कि जो देखो वही 
मुझे सा जाता है यदि सूखा होता हूँ तो उलीकी उली लोग खा 
जाते हैं, यदि छुछ गीला हो जाता हैँ तो पकवान बनाकर लोग 
सा लेते हैं ओर कहीं अधिक पतला दो गया--राव वतकर बहने 
लगा तो तमालु पीनेबाले गुढाखू बनाकर पी जाते हैं इस प्रकार 
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तो संसास्म जीना बड़ा कष्टका है। ऐसा विचारकर वह परमेह्वरके 
सामने गया और बोला-भगवन्‌ आप तो सबकी रक्षा करने- 
वाले हैं। मै भी सवमे से एक हूं अतः मेरी भी रक्षा करो, जो देखो 
बही मुझे चट कर जाता है। गुड़की प्राथना सुनकर परमेश्वर चुप 
हो रहे। पॉच मिनट वाद गुड़ने फिर पूछा महाराज क्‍या आज्ञा 
होती है, तव परमेश्वरने कह, जा भाग जा, तुझे देख भेरे मुंह 
में भी पानी आ गया (हँसी) । सो भैया परिग्रह ऐसी ही चीज है। 
सबके मनको लुभा लेता हैं। अतः ऐसा अभ्यास करो जिससे 
उससे तुम्हारा सम्बन्ध छूटे । 

त्याग करनेसे पीछे दुःखी होना पड़े यह वात नही हे। ये जो 
कुन्दनलाल सुतलीवाले हे ! 3 ड हर बार नैनागिर 
जीमे अच्छा व्याख्यान दिया। रतो छुछ था 
पड अर भोरे था ही हतारकर जय हे जी | शीतकालजी राधिका 
समय था । वह वोली यह क्‍या करते हैं ! शीतका समय हे आपकी 
रात कैसे कठेगी १ मैने कह कट जायगी ताप लेंगे । यह कहकर 
मैने चहर उसे दे दी। अब क्या होगा ? यह विकल्प भेरे मनमे 
नही आया। में धर्मशालाकी अटारीपर ठह॒रा था, ज्यो ही समा- 
स्थानसे अपने ठहरनेके स्थानपर -पहुँचा कि अयोध्याग्रसादजी 
देहलीसे आकर कहते हैं वर्णीजी मै आपके वास्ते यह चहर लाया 
हूँ। मेने लेते हुए कहा कि दानका फल तुरंत मिल गया। इस 
हाथ दे उस हाथ ले। इसलिये देनेवालोंकों यह विकल्प नहीं 
करना चाहिये कि देनेके बाद हमारे पास क्या वच रहेगा। मै नहीं 
कहता कि तुम लोग परिअहका त्याग कर दो। तुम लोग तो एक 
एकके बदले दो दो लपेट लो पर मैं कहता हूँ कि उनमे जो 
मूच्छामाव हे--ममेदं माव है उसे छोड़ दो। वह ममेद भाव ही 
सच्चा परिप्रह है और उसके त्यागसे ही आत्माका सच्चा कल्याण है | 


-भ्रयालकक सुलाहाइक +०कममक, 
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आर्किचन्य धर्मंका वर्णन तो आपने सुन लिया। इन्होंने 
व॒तलाया कि सबद्रव्य अर्किचन है। इससे यही सिद्ध हुआ कि कोई 
किसी का नहीं है। न मै आपका हैँ और न आप मेरे है। सब पदाये 
अपने अपने स्वृरूपमे अवस्थित हैं, स्वचतुष्टयको शत भी 
द्रव्य पर चतुष्टयम प्रवेश नहीं करता। आकिंचत्य धमकी वड़ी 
महिमा है। विपापहार स्तोत्र जो आदिनाथ स्तोत्र ह उसमें धनंजय 
सेठ कहते हैं- [] धनेश्वरादे 
तुद्गासफल यत्तदकिशनाव आप्यं समृद्धान धनेखरादेः। 
निरम्भसोध्युचतमादियादेनेंकारपि निर्याति धुनी पयोदे! |! 

तुद्ञका अथे कँचा होता हैं ओर उद्धार मी होता है सो उद्वार 
प्रदृतिके धारक अकिचन भनुष्यसे जो प्राप्त हो सकता है वह 
सम्पत्तिशाली धनेश्वस्से बुमेर आदिसे ग्राप्त नहीं हो सकता है। 
देखो, पहाड़ उचा है, यद्यपि उसके पास पानीका अंश भी नहीं 
दिखाई देता तो भी उससे जिस प्रकार नदियों निकलती है उस 
प्रकार समुद्रसे एक भी नदी नहीं निकलती। मतलब यह हे कि 
मलुप्यको उच्च प्रकृतिका चनना चहिये | उच्च प्रकृति कोन कहलाता 
है? जो परको अपना मानना छोड़ देगा वही तो परका परित्याग 
कर सकेगा और जो परको अपना मानता रहेगा वह उसे क्यों 
छोड़ने चला । परको अपना माना यही खराबी है । इुदकुन्द स्वामी 
न तो यहों तक लिखा है कि जो परमाणुमात्र पर्ूव्यको अपना 
मानता हू चद कुगतिका पात्र होता है। 

पर्षेके ना दिन निकल गये, नो अध्यायोंका प्रचचन आपने सुन 
लिया । कल दशा दिन है मोह तत्वका वर्णन सुनोगे। पर कत् 
भीड़-भाइका दिन है, इछ -छोने -जानेका नहीं। इन विद्वानोको 
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चाहिये था कि छुठ्ठ संस्थाओंके विषयमे क़रते। आप लोगोको 
भी इनका विचार करना' चाहिये था सालमें चालीस पचास हजार 
रुपयों का खच्च है। उसे आप लोगों को ही, तो पूरा करना है। 
माँगनेके लिये किसौको बाहर भेजना यह तो मुझे! पसंद नहीं। 
अपना गौरव आपको रखना चाहिये । यहाँ पॉच हजार जैन हो। 
यदि एक एक आदमी एक एक रोटी प्रतिदिन दे दें तो ४०० 
विद्यार्थियोका कल्याण हो जावे | 

'आत्मनश्रककायमानल्वेन शान दी स्वरूप है। आत्मा- 
में अन्य पदार्थोंका समावेश नही है। कर्म ओर नोकमंमे जब 
तक भाश्मीय बुद्धि है तवतक हमारा कल्याण नहीं हो सकता। 
हम पहिले किसीके थे, अब किसीफे हैं और फिर किसीके होगे 
यह करपना मोहजनित है। भोहके सद्भावमे हो ऐसी करपना 
उत्पन्न होती है । जिस प्रकार दर्पणकी स्वच्छता ही उसका निजरका 
स्वरूप है उसी प्रकार ज्ञान गुणकी स्वच्छुता ही उसका सब कुछ 
है। मयूरादिके निभित्तते द्षेण मयूरादिके आकार परिणमन 
करता है पर वह परन्नन्य दोनेसे पररूप कहलता हे इसी प्रकार 
आत्माकी स्वच्छता दही आप्माकी भिजकी चीज है। उसमें जो 
घटपटादि पदारथ प्रतिविम्बित होते हैं वे पर हैं । 

२१० 

महाणजका व्याख्यान ब्रह्मचयेपर हुआ आपने श्रवण किया। 

मै भी इसपर एक वात कहता हूं। भरेंदरिने एकश्लोक लिखा है। 
'मर्तेभमकुम्भदलने भुवि सन्ति शुरा) 
केचिटाचण्डमुगराजपधेरपि दश्षा। | 
किन्तु ब्रवीमि बलिनां पुरतः प्रसक् 
पंदपदपदलने पिरला भनुष्याः॥/' 
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अर्थात्‌ मदोन्मत्त द्वाथियोके गण्डस्थल विदारण करनेमे शूर- 
बीर कितने ही मलुष्य इस प्रथिवीपर हैं। ओर कितने ही मलुष्य 
प्रचण्ड सिहके वधमे दक्ष हैं-समये हैं, किन्तुमे बलवान पुरुणेके सामने 
जोर दे(कर यह बद्धता हूँ कि केदर्षके दर्षको नष्ट करनेमे घिरे ही 
मनुष्य श्‌र्‌ हैं । जिसने कंदर्षका दर्प दल दिया वह आगामी भवर्मे 
पैदा नहीं होता। यह कठिन वात नहीं है अभ्यासपे सब संभव 
2 | बलवान, मनुष्य ही त्रक्मचयेका पालेन कर सकता हैं, नि 
मनुष्य इसका क्या पालन करेगा 

आपने चुत्रशालका जीवनचरित्र नहीं पढ़ा। वह बड़ा सुन्दर 
था। उसे देखकर एक स्री उसपर मोहित हो गई पर कहे कैसे ! 
एक दिन चन्रशाल वन विद्यारके लिये गया वह ञ्ली मी वहीं थी। 
अवसर देख द्रीने कहा कि मेरे इच्छा है कि आप जैसा पुत्र 
उत्पन्न कहें। क्षत्रशाल उसके भावकी समझे गया 
घुटने टेक उसके चूचुक अपने मुंहमे देकर कहने लगा मेरा जैसा 
क्यों मे ही तेरा पुत्र हैं। ल्ीका भाव वदल गया । 

मेरा तो विश्वास है यदि तह्मचये त्रत न होता तो संसार ही 
दूव जाता । प्रक्नचयेकी रज्ासे दी संसार टिका हुआ है। समन्त- 
भद्राचार्यने गृहस्थोंके लिये स्वदारसंतोप प्रतका उपदेश दिया है। 
इसीका पालन कराते कराते सप्तम प्रतिमा श्लीमातका भी त्याग 
करा दिया है। देखो, तर्गमाचये की साक्षात्‌ मूत्ति स्वरूप मद्दाराज 
आपके सामने वैठे हुए हैं | नप्न मुद्राके धारक हैं । वालकके समान 
निविकार हैं। आज अह्वचयेका दिन है अतः सबको स्वदार 
संतोष व्रत लेना चाहिये । 

वाली म्ोक्षगामी पुर्प हुआ है। अपने यहाँ उसकी कथा दूसरे 
प्रकार ह पर रामायणमे कथा हैं कि उसने अपने भाई सुप्रीवकी 
स्रीका अपहरण किया था अतः सुप्रीधके कहनेसे रामचन्द्रजीने 
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उसे युद्धमों मारा था। रामचन्द्रजीके प्रहारसे घायल होकर वाली 
कहता है कि, मैं तो सुप्रीवका वैरी हूँ आपने मुझे किस कारण 
मारा! तब रामचन्द्रजीने कहा कि तुमने अपने अलुजकी बधूका 
अपहरण किया है. इसलिये तुम आततायी हो ओर इसीलिये 
तुम्हारे मारनेमे पाप नहीं है। कहनेका सतलब यह है कि परल्रीः 
सेवन महाव्‌ पाप है।वे संसारमे आततायी कहलाते हैं । 
त्रह्मच॑प्ते क्या नहीं होता ! अन्य लाभ तो जाने दो मोक्ष 
लक्ष्मीकी प्राप्ति भी इसीसे होती है। मुमसे पूछो तो लो विषय 
सुख चाहते हैं उन्दे भी अह्माचयेका पाज्न करना चाहिये। अभी: 
मह्दाराजने बताया कि मनुष्य एक मन भोजन ८० दिनमे करता है।' 
एक मत भोजनमे एक तोला वीये तैयार होता है। आप उसे विपय 
सेवन द्वारा रोज-रोज नष्ट करते रहोगे तो क्या होगा ( ऐसे आदमियों 
को तपेदिक न हो तो क्या होगा | 
५ पक बार एकने लिखा कि धलवानिन्द्रियग्रामों विद्वांसमप्या, 
कषति' अर्थात्‌ इन्द्रियोका समूह इतना दलबान्‌ है कि विद्वानोंको 
भी आकर्षित कर लेता है। उसने यह शछोक लिखकर एक ऋषिको 
दिखाया । ऋषि वसतिके बाहर मठ वनाकर रहता था। वोला इस 
'होकमे जो 'पिद्वान्समप्याकषेति? लिखा है उसे काट दो । यह ठीक 
नहीं है। लिखनेबालेने कद्दा अच्छा महाराज काट ईँगा। अब 
उसमे जाकर बहुरूपिणी विद्या सीसी और सोलह बपकी युवतीका 
रूप बनाकर दिनके तीन बजेंडे करीय ऋषिकी झुटियाके पाससे 
निकला और वहाँ ठहर्नेकी इच्छा प्रकट की। ऋषिने कहां कि 
तुम ली हो। यहाँ ख्ियों नहीं ठहर सकती अतः आगे चली जाओ | 
उसने कहा महाराज मै अकेली अवला, रात आनेवाली है, जंगल्लमें 
कहाँ रहूंगी ! यहाँ आपके आश्रय एक वृक्तुके नीचे पड़ी रहूँगी। 
ऋषिने फिर भी मना किया पर वह पहोंसे नहीं हटा। रात्रि होने 
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यर ऋषिने अपनी कुटिया की साकल भीतरसे वन्द कर ली। उस 
पुरुषने भी वाहरसे सांकल लगा दी। जब मध्यरात्रि हुई तो उस 
खली वेषधारी पुरुषने शृ्वाकके गाना झुह किये। रूप तो ऋषि 
भह्दाराज दिनका देख दी चुके थे । उसके हाव-भाव भी उनके मनमे 
जमे हुए थे। गाना सुनकर उनके सनमे कामभाव जाग्रत हो उठा। 
बोले, वेटी साकल खोलो, भुझे पेशाब जाना है. । वद्द वाला, महाराज, 
मैं यहाँ अकेली अबला आपका क्या विश्वास ९ मेरी यहाँ कान 
रक्षा करेगा ? आप अपने ठीकरेम पेशाब कर लीजिये, सवेरे फेक 
देना । अन्तम ऋषि छप्पर तोइकर उसके पास आरा गये। तव तक 
उसने ल्लीका वेष हटा दिया था और अपने पिदले रूपमें प्रकट 
होकर मद्दाराजकों वह छोक दिखाया और पूछा कि इसमेसे 
+विद्वान्समप्याकर्पति'ं अंश रहने दिया जाय या हटा दिया जाय। 
ऋषि बोले बेटा, इसे सुचणे अक्ष्रोंम लिख दो । 

कहनेका तात्यये यह कि यद्यपि इन्द्रियाँ वलवान्‌ अवह्य हैं 
पर अभ्याससे इन्हें जीता जा सकता हैँ । यदि कोई नहीं जीत सके 
तो मोक्षमाग ही कैसे चले | 


देहन्दिनीके एंड 
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आत्मपरिणतिकों क्‍लुपित होनेसे वचाश्ओं। परकी सहायता- 
से किसी भी कार्यकी सिद्धि न होगी, और न कोई अकायकी सिद्धि 
होगी। जैसे श॒ुद्धोपयोग निजत्वका साधक है, वैसे ही राग-द्रेष्‌ 
संसारके साधक है। मेरा न कोई शत्रु है और न कोई मित्र है। 
में स्वकीय परिणति द्वारा स्वयं ही अपना शत्रु और मिन्न हो 
शक ( इठावा, पौप छु० १२ ) 
स्वेसे क्षमा मॉगनेकी अपेक्षा अंतरंग क्राधपर घिजय प्राप्त 
करो। ऐसा वचन मत बोलो, जिससे किसीको अंतरंगमे कट पहुंचे। 
इसका असिप्राय यह है, जो अपने हृद्यमे परको कष्ट पहुंचे, ऐसा 
अमभिप्राय न हो। वचनकी मधुरता और कटुकतासे इसका यथाधे 
तरव अनुमित नहीं होता। 
(पौष छ० १३ ) 


लोक वब््वनाको उन शब्दोका व्यवहार करते है, जो लोक 
सममे यह विरक्त है। विसक्तताका अंश भी नहीं, यदि विरागता- 
का अंश भी होते, तव स्पप्रतिष्ठाके भाव न होवें ' 
(इटावा, पौप छु० १४ ) 
संसारमे सुखका उपाय निराकुलता परिणति है। निराकुल 
परिणतिका मूल कारण अनात्मीय पदार्थमे भत्मीय बुढ्धिका 
त्याग है। उसके होते ही राग-दंप स्वयमेष पत्ायमान हो जाते 
हैं। पौरुष स्वेसे मुख्य यह है, जो अभिप्रायमे साधुता भाजावे। 
जब तक परको निज मानता है, तब तक असाधुता नहीं जा 
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सकती | जहाँ असाछुता है. वहा राग-हपकी सम्तति निरन्‍्तर स्वक्ीय 
अमुरद स्थापित किए है। 
(पौप झु० ५५ ) 


सबेको प्रसन्न रखनेकी चेष्टा, अप्रिमे कमल उत्पन्न करनेकी 
चेष्टा है । अपनी परिणति स्वच्छ रखों, संकोच करना 
अच्छा नहीं। 
(मात्र कृ० $ ) 
आज़ श्रीगुरुदबसे यह आथेना कौ, हे शुरुेव! अब तो 
सुमार्गपर लावो। आपकी उपासना करके भी यदि सुमागपर 
नहीं आए, तव कब अवसर सुमागंपर आनेका आवेगा। गुरुदेव ! 
अभी तुमने गुरुदेवक्की उपासना नहीं की, केवल गर्पवादमें तुम्दारी 
चेष्ट है! हम तो निमित्त है. तुम्हें उपादानपर दृष्टिपात 
करना चाहिए। 
 माध छू० २) 
कोईका सहारा लेना उत्तम नही, सहारा निवका ही कल्याण 
करनेबाल्ा है | पंचात्तिकायमे श्रीयुत दुल्दहुल्द महाराजने यहाँ तक 
लिखा हैं, जो आत्मन्‌ संसार वन्चनसे चूटना चाहता है, तब 
श्रीजिनेन्द्रकी भक्तिको भी त्याग दे । यह औपचारिक कथन हू, 
लिस समय यह जीव सम्यग्दष्टि हो जाता है, शुम और अधशुम 
कार्योमे इसकी उपादेय बुद्धि नहीं रूती। करना नहीं चाहता, 
करनी पड़ती है। 
( माघ ह० ३-४ ) 
निवृत्ति ही कल्याणका सागे है, अन्तर यत्त्वा यही शरण हे । 
_ दीया सम्बन्ध छोड़ना ही शान्तिका मार्ग है, शान्तिका 
जावे अन्य नहीं। शान्तिका मार्ग निजत्व दृष्टि है। 


(माब छ्ू० ७ ) 
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जैसे हमारी दृष्टि परकी और है, वैसे आत्माकी ओरलगाना ही 
कल्याणका मार्ग है। लोक परकी चिन्तामे अपना काल व्यय कर 
देते हैं। 
( माघ क० १० ) 
दान करना उत्तम हैं; परन्तु रढ़िमे पर्येवसान सब हो जाता 
हैं। जैनधर्ममे दानकी विधि है, आज दान देनेमे कोई ज्षृति नहीं । 
पर पदार्थंकों जब चाहे त्याग सकता है। परन्तु उससे पुण्यकी 
आशा करना अच्छा नहीं | 
(भसाघ क० ११ ) 
संसारमे शान्ति सबे चाहते है। उसका मूल उपाय यह है जो 
अशान्ति होती है, उसका मूल कारण क्या है उसपर हमे ध्यान 
देना चाहिए। अशांतिका भूल कारण अभिलापाहै और उसकी|मूल 
जननी पर पदार्थमि आप्मीयता है। पर पदार्थेके संग्रहमे एक 
अपना उपयोग फंसा देते हैं। जिस दिन हमारे ये नहीं है, यह 
ज्ञान हो जावेगा अनायास वह मिट जावेगी || 
(भाघ कृ० १२ ) 
कमण्डछ-पीछी परमार्थसे वही रख सकता है, जिसके अंतरंगमे 
संसारसे भीरुता हो । भीरुता उसे हो सकती है, जो इसे दुःखात्मक 
समझे | दुःखका कारण परमाथेसे पर नहीं, हमारी कल्पना ही इन 
पदार्थमे निजल मान दुश्खकी जननी वन जाती है। दुः्खका 
कारण रागादिक है । 
( माघ छु० १३ ) 
शान्तिका मूलमंत्र अन्तरंगकी कलुषता न हो। कलुषताका 
कारण पर पदाथमे ममत्व बुद्धि है। ममता बुद्धि ही संसारकी 
जननी है। जब पर पदार्थोमे आत्मीय अंश भी नहीं, तब उसमे 
राग करना व्यथ है। परन्तु यह मोही जानकर भी गत॑मे पढ़ता 
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है। इसके दूर करनेका यत्ञ फरा। मम 
धर्म के अथे सरल परिणाम द्वी कारण हैं । सरलतासे ताले 
परिणामोमे पर पदार्थेस्रे जो राग ह्वेष होता है बह नहीं होना 
चाहिए। यह बात कप हो ९ जब परमे निजरत्व कर्पना न हो। 
नित्य करपनासे ही अनुकूल और प्रतिकूल भाष होते है । जहाँ 
स्वरुचिके अनुकूल पदाथे हुआ, बह्दों राग और प्रतिकूल हुआ, 
वही दवप हो जाता है। 
( माघ कृ० ३० ) 
आत्मतत्तकी यथाथता प्रत्येक व्यक्तिमे होती है। परन्तु 
उसकी अनुभूतिसे वद्ित रहते हैं । इसका मूल द्ेतु इमारी अनादि- 
कालसे परामुभूति दी है। यद्यपि परानुभूतति होती नहीं; क्योंकि 
ज्ञानमें स्व पर्यायका ही संवेदन होता है । किन्तु हमारे मिथ्यात्वकी 
इतनी प्रवलता है, जो दम स्व-स्थरुपसे वच्चित खते हैं; परको दी 
नित्र भान रहे हैं । 
(माघ छ० १ ) 
शान्तिका भागे स्थाधीन है, इस प्रतिज्ञासे नहीं मिल्नत्ता। 
कतेव्यसे मिलता है । 
(साध छु० २) 
वास्तव आत्मा एकाकी है, परका सम्पर्क ही उसको जड़ है । 
कं राई १ जो नाना प्रकारकी इच्छाएँ हैं, वही इस दु!खकी 
। 


( माघ ० ३ ) 
हल शान्तिका श्रस्वाद आज तक नहीं झ्राया, इसका मूल कारण 
िराधी पदार्थ तन्मयता है। हम कोधको त्यागनेमे असमर्थ हैं, 
आर श्षमाझा आस्वाद चाहते हैं। यह अमम्मव है। संस्कार निर्मेत 
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बनानेकी आवश्यकता है। हम आज तक जो संप्तारमे भ्रमण कर 
रे हैं, इसका मूल कारण अपनेको अनादि संस्कारोके न त्यागनेकी 
ही कुटेव है। 
(माघ झु० ७ ) 
आज भारतमे नवीन विधान लागू होगा। श्रीयुत महाशथ 
राजेन्रप्रसादश्ी विहारनिवासी इसके सभापति होगे | आज भारत 
को स्वतंत्रता मिली, परन्तु इसकी रक्षा तो निर्भेल चारित्रसे होंगी। 
यदि हमारे अधिकारी महानुभाव अपरिग्रहवादको अपनायें, सरल 
रीतिसे सव-परका सत्ता कर सकते है । 
(सा० झु० ८ | ७ २६ जनवरी ) 
विना स्वाथके कोई सी सहाशय इट्ट पदाथके अधिकारी नहीं। 
स्वार्से तातये निज रवभावका है। अनादिसे मारे साथ शरीरका 
सम्बन्ध है। शरीरको ही हम नित मान रहे हैं, निरतर इसकी 
रक्षामे आत्मीय शक्ति लगा देते हैं। यह जड़ है, इसके पोपण- 
शोपणसे आत्माका न हित है ओर न अदित है। 
( माघ छु० ९ )' 
जिनने ध्याव पर दृष्टि दी, उनसे संसार बन्धनकों काटा। 
संसार वंधनका कारण चित्तकी व्यम्रता है। जहाँ चित्तकी व्यमंता 
है, वहाँ अनेक प्रकारके पदार्थाका विकत्प रहता है और वह विकल्प 
रागादिसे दूषित रहता है। मनमें पदार्थ आवे, इससे कोई'क्षति 
नहीं, परन्तु उसके साथ इष्टानिष्टकी कत्पना रहती है और 'यही 


विष है। 
' ( माघ छ० ११ ) 
शान्तिका मार्ग न तो पुस्तकोंमें है और ने तीर्थयात्रादिमे है, 
ओर न सतसमागमादिमें है और नकेवल दिखाबाऊेयोग निरोधमें 
है; किन्तु कपाय निम्रह पूवेक सबे अवस्थामे है। मेरी यह अटल 
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श्रद्धा है। भद्धादी यह शक्ति है; जो उसके साथ ज्ञान सम्यद्ञान हो 
जाता है और स्वानुभावात्मक निज स्वरूपमें प्रवृत्ति हो जाती है| 
(माघ शु० १३ ) 
वाह्य इृष्टिसि लोक प्रभावना चाहते हैं, अ्रभावनाका जो मूल 
तन्च॒ है, वह बहुत दूर ह। 
(माथ छु० १३) 
« इस निज्ञ परिणति पर ध्यान नहीं देत, इसीसे दुःखके पात्र 
होते हैं। ढुःखका सद्भाव अपनी भूलसे ही है, आल तक भूलका 
कारंग परको ही निज जाना । मुखसे तो पाठ सर्व पढ़ते हैं | करनेमे 
क्या पर है ? परकें उपदेष्टा अनेक हैं । आप चाहे गतमे पढ़ें | 
(माघ छु० १५ ) 
मोह्मार्गके उपदेश कहे ओर छुने; परन्तु उनपर आरूढ़ नहीं 
हुए और न इसकी चेष्टा ही है। अनादिकालसे संस्कार परमे 
निजत्व कस्पनाका है, चह कब दूर हो ? ऐसी कथा करनेसे उसका 
दूर होना कठिन है। 
( फ़ह्गुन कु० $ ) 
सर्वोत्तम वात त्तो यह है; जा किसीके चक्रमोें न आवे। चक्र 
हद भ्रमण करनेका मुख्य कारण है । मनुष्योसे स्नेह करना ही पापका 
कारण है। संसारका मूल कारण यही है; चिन्‍्हें संसार वंधन उच्छेद 
करना है, उनको उचित है पराई चिन्ता त्यागें | परकी चिंता करना 
भोददी जीवोंका फर्तेव्य है। 
( फाल्युन कृ० २) 
कोई भी परके विषयमे भलाई-ुराई नहीं सोचता। आत्मीय 
कपायके कप प्रवृत्ति करता है। इस प्रकारकी प्ृति ही 
"संसारकी है। विशेष उद्ापोहकी आवश्यकता नहीं । 
( फाह्युन छू० ३ ) 
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आत्माकी परिणति देखने-जाननेकी हे | उसमे इष्टानिष्ट करपना 
जो होती है वही संसारकी जड़ है। जिनको संसारका अन्त करना 
है वे परसे आत्मीयता त्थागें। 
( फाल्युन छृ० ४ ) 
स्वाध्यायका फल स्व कहिए आत्मविषयक्‌ श्रध्ययन जिसमे 
हो अथात्‌ स्वका परसे भेदज्ञान हो जावे । यही कारण स्वाध्यायसे 
संबर और निजेरा होती है। आगमाश्याससे उत्तम मोश्नमार्गमे 
अन्य सहायक नही। 
( एफ, फात्गुन छृ० ८ ) 
महती आवश्यकता विश्युद्धिकी है, विना भेदज्ञानके विद्वुद्ध 
परिणति होना ढुनिवार है। भेदज्ञानका बाधक परपदार्थमें निजत्व 
कहपना है। भेदज्ञानके होनेमे सबेसे मुख्य कारण आत्मीय ज्ञानको 
अपनाना चाहिए। जैसे हम घटपटादिक पदार्थोंको जाननेमे मनो- 
वृत्ति रखते है, उसी प्रकार आ्लज्ञानमे चेष्टा करनी चाहिए | 
( मिड फ़ाल्गुन कृ० १९ ) 
उपदेशका फल्न'तो यह है, जा परलोकके अर्थ प्रयत् किया 
जावे | जो मनुष्य आत्मतत्त्वकी यथाथेतासे अनभिन्ञ हैं, वे कदापि 
मोक्षमागके पात्र नहीं हो सकते | 
( फाल्युन कृ० १३ 
आयः च्चाका विषय यही रहता है, जो सम्यग्दृष्ट है आक 
पूजन कर सकता है या नही ! निष्कपे यही निकला, जो नहीं कर 
सकता। तथा प्रमाण भी दिया--“भयाशाल्लेहलोमाच् ० सम्पर- 
शन तो वह वस्तु है, जो अनन्त संसारके वंधनोंसे छुड़ा देता है। 
वह क्या कुंदेवादिकोकी सेवा कर सकता है ह॒ 
( फ़ाह्गुन कृ० ३० ) 
मेरा तो यह विश्वास है; जो वक्ता है वह स्वयं इसके प्रभाव 
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(नहीं आता। अन्यक्ो प्रभावमें लाना चाहता है। यह महती बुटि 
प्रवचनकर्तामे है, एक इजार वक्ता और व्यास्यानवालोमें एक ही 
श्रमल करनेवाला होना कठिन है। 

( फाह्गुन झु० $ ) 
क्रषाय करना अत्यन्त हेय है, उसे त्यागना चाहिए। परन्तु 
यही कठिन है, कारण अनादि की बासना कठिन है । 
( फाल्युन छु० २ ) 
स्व मनुष्योंके धर्मंकी आकांक्षा रहती है, अपना उत्कपे भी 
इृष्ट है; परन्तु सोहके नशामे अन्बे की सी दशा दोरदी है। यही 
अकल्याणका मूल है। 
( फूफ, फाल्युन झु० ४ ) 
मिलना ही वन्धका जनक है। जो आत्मा वन्धनप्ते मुक्त होना 
चाहता है, उसे उचित है कि परपदार्थोकी संगति छोड़े | द्वादशांग 
( भ्रुतज्ञान ) शाल्रका अन्तिम उद्देरय परसे भिन्न अपनेको जानो, 
गल्पवादते सुरक्षित रहो | 
( इटावी, फाल्युन छु० ७ ) 
आजतसे अष्टान्दिका पवेका आरम्भ होगया, यह महा पर है। 
इस परम देवगण नन्‍्दौश्वर द्वीप जाते हैं | चहॉपर वावन जिनालय 
हैं। मनुष्योंका गमन बहॉपर नहीं | देवगण ही बहॉपर जाते हैं। 
भनुष्य चाहे बिद्याधर हों, चाहे ऋद्धिधारी मुनि हो, नहीं जा सकते। 
किन्तु मनुष्योम वह शक्ति हैं; जो संयमाशको अहणकर देवोकी 
श्रपेज्षा असंज्यगुणी निजेरा कर सकते हैं | 
( फाल्गुन शु० ८ ) 
संसारके चक्रम जीव उलक रहा है। आहार, भय, मैथुन, 
परिगह, इन संवाओंके आधीन होकर आप्मीय स्वरूपसे अपरि- 
चित रदता है। आत्मामें द्ायकशक्ति है, जिससे चह स्व-परको 


शेण३ दैनन्दिनीके पृष्ठ 


जानता है। किन्तु अनादिकालसे मोहमदका ऐसा प्रभाव है, जो , 
आपापरकी ज्प्तिसे बद्धित रखता है। 
( फाल्युन शझु० ९ ) 
संसार एक अशान्ति का भण्ढार है, इसमें शान्तिका अत्यन्त 
अनादर है। बास्तवमे अशान्तिका अभाव ही शान्तिका उत्पादक- 
है। अशान्तिके प्रभावसे सम्पूण जगत व्याकुत् है। अशान्तिका 
वाच्याथ है अनेक प्रकारकी इच्छाएँ। वे ही हमारे शान्तिस्वरूपमें 
बाधक है । जब हम किसी विषयकी अभिज्ञापा करते हैं, आइुलित 
हो जाते हैं। जव तक इच्छित विषयका लाभ न हो, दुखी रहते है। 
. (फाह्युव छु० ३० » 
दुखका कारण हषे-विषाद हे । हर्ष-विषादका मूलकारण मसता- 
भाष है। 
( फाल्युन शु० ३३ )' 
जो महुष्य शान्ति चाहते है उन्हें उचित है जो परजनोके 
संसगंतते सुरक्षित रहें। परके संसर्गपे बुद्धिमें विकार आता है। 
विकारक्षे चित्त आहुल़्ता होती है। जहाँ भाइुलता है वहाँ 
शान्ति नहीं । शान्ति बिना सुख नहीं। सुखके अर्थ ही सर्व प्रयास 
मनुष्य करता है। मेरा तो यह विश्वास है, शान्तिके अर्थ ही जितने 
उपाय किए जाते हैं, बाधक ही है। उपायोसे दूर रहना ही उपाय है | 
( फाल्गुन झु० १३ ) 
जिन जीवोंकी यह निश्चय होगया जो मैं परसे भिन्न हूं। बह 
कदापि परके संयोगमे प्रसक्ष और विषादी नहीं हो सकता | प्रस- 
न्ता और अप्रसन्नता भोहमूलक है। मोह ही एक ऐसा महात्र्‌ 
शन्नु इस जीवका है जो उसीके प्रभावप्ते यह चोरासी लाख योनियें 
भ्रमण है। अत; जिन्हें यह भ्रमण इष्ट नहीं उन्‍हें इसको 
त्यागना चाहिए। ( इटावा, फ़ाल्युन शु० ६४ )- 
२३ 
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निवृत्तिमागंकी सिद्धि मानना परम अवानता हैं । 
( चैत्र शु० ३० ) 
जैनधमेका मम अब प्रतिदिन हास दवोता जाता है आयः 
मनुष्य शुद्ध भोजन करनेवाले नहीं रहे और जो हें वे भी नगण्य 


हैं, अस्त, यह कक्षा भी मोहकी है। | 
( चैत्र शु० ११ ) 
मोक्षमार्ग उसीके हाता है, जो परकी चिन्तासे दूर रहता है । 
पर चिन्तातुर धर्मते दूर रहता है । 
्थ ( चैत्र झु० १५ ) 


आज यहाँ कमेटी हुई, परल्‍्तु दुद्व हुआ नहीं, केवल परस्पर 
सनोमालिन्य ही तत्त्व निकला । यहाँ पर श्री धनवन्तीनी विधवा, 
जो कि श्री स्वर्गीय ज्ञानचन्द्जी की धर्मपत्नी हैं, अपना द्रव्य 
७१०००) विद्यालयमें देना चाहती हैं, किन्तु ट्रस्ट वननेमे व्लिम्ब 
हो जाता है। नाना मनुष्य नानामेल हैं। परोपकारमे प्रथम तो 
प्रवृत्ति नहीं होती । यदि कोई करना चाहे तव उसमे रोरा अटकाने- 
बाले बहुत हो जते हैं। अस्तु, हम स्वयं अपनी परिणतिकों 
पवित्र रखनेमें अक्षम हैं। घर छोड़ा, श्री पृज्या स्वर्गीय पिरोजा 
माताने पुत्रते अधिक पाला। परोपकारकी भावना भी उतकी न 
थी। केवल इसका भल्ना हो जावे इसके अथे उनने अपना सर्वेस्व 
लगा दिया और यह भी शिक्षा दी कि “बेटा! आत्मकल्याणकरे 
अथे किसी संस्था या संघमें न पढ़ना, अन्यथा पछ्चतावेगा | आत्म- 
द॒व्य स्व॒तन्त्र है, अनादिसे भोहके द्वारा परकों आत्मीय मान 
अनन्त यातनाझोंका पात्र वन रहा है। अतः सर्वे प्रथम तो इस 
आध्मीयभावकी लो परको आत्मीय सानता है, त्याग दे | 
पश्चात्‌ जो शक्ति अनुसार बने त्याग भार्गमे चेष्टा कर। केबल 
लोक प्रतिष्ठाके अथे त्याग मत कर। यदि लौकिक प्रतिष्ठाके अर्थ 
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त्याग है तब यह निश्चय कर जो अभी मैने अपने स्वरूपकों नहीं 
सममा | मुझे! यह विश्वास है, जो मे सरल हूं, अतः मेरी 


बात मानेगा |? 
( वैज्ञाख बदी ३ ) 
सर्वत्र सब देखा, पर आपमे आप न देखा। संसारको 
कल्याणका पाठ पढ़ाते, शाब्दिक जालसे निरन्तर पुरुषा करनेमे 
सब शक्तिका अपव्यय करते करते यह जन्म बीता जाता है। परल्तु 
णक मिनटके सह भाग कालको स्वाप्महितमें नहीं लगाया, इसी 
पर यह अभिमान जो हम छुहक हैं। छुद्क ही तो रे, आप 
शू्रोंकी यही दशा होती है । 
आगमसकी आश्षा तो मुख्यतया निवृत्तिमागंके अग्रेसर वनो, 
यही है। हमलोग जो काम करते हैं, जोकिक प्रशंसाके लिए 
ही करते हैं। शरीस्मे निजलवबुद्धिकी करपना ही इसका मूल 


कारण है | 
(वैज्ञाल ० ४ ) 

अपनी ज्ञायक परिणति निर्मेश् करना चाहिए। परसे ममता 
भावको कर निजत्वकों भूलना यही संसार वन्धनका प्रथम प्रयास 
है। इस द्वीते अखिल उपद्गष द्वोते हैं और यही अनरथथोका मूल 
कारण है। इसीऊ प्रतापप्ते आज संसारमे त्राहि-त्राहिकी आवाजें 
आ रही हैं। है 

आज शाल्र प्रबचनमे मेरे मुखसे असभ्य शब्द निकत गया 
कि दान देनेवाले मी लुटेरे हैं और लेनेवाले भी लुटेरे हैं। यद्यपि 
यह शब्द कटुक है, परन्तु अन्तरइपेे, जब सबब द्रव्योंकी सत्ता 
प्रथकू-पथक्‌ है तव जीष द्रव्य चेतना गुणका पिण्ड मात्र वस्तु है 
ओर धनादिक द्वव्य जड़ स्वरुप भिन्न हैं। जब उन दोनोंकी 
सत्ता मिन्न-भिन्न है तव जो जीव उप्ते निज माने वह मिथ्याज्ञानी 


हल, 
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है, तथा परमार्थसे तस्कर हैं। उसको अपना मानकर ही तो 
प्रदान करता हैं। यदि उसको छुटेरा कह दिया तब इसमे कोन-सा 
अपराध है १ और जिसने उसे लिया, उसमें निजत्व ही तो माना 
अर्थात्‌ मैने इतना द्रव्य पाया। चह भी तस्कर हुआ और जिसने 
इसकी अनुमोदना की वह तस्करोंकी अनुभोदनाका कर्ता हुआ | 
और जिसने हमे उपदेश दिया, उससे प्रथम तो हमे पर द्वव्यका 
स्वामी माना फिर करुणा-बुद्धिके वश हो हमसे अन्यकों दिलाकर 
तस्कर वनानेकी ही चेष्टा की । अत मेरा तो यह विश्वास है कि णे 
स्व मोहके चक्करमे है। तात्तिवक वात तो यह है, जो संसारसे 
मुक्त होना चाहे चह इन विकत्पोंको छोड़ ज्ञाता-दश रहे, यही 
मोक्षमार्ग है। 
( वैज्ञाल बदी ५) 
चित्तवृत्तिको स्थिर करो। किन्तु भावना पविन्न हो। आते- 
रोद्की गन्ध न हो, धर्मध्यानकी भी अभिप्रायसे वासना न हों । 
जहों शुभको भी अनुपादेय माना है, उस तत्त्वकी प्राप्तिमे परकीय 
ऋवलम्बनकी अवकाश नहीं। धर्मध्यानमे पर पदाथे आलस्वनसे 
हानि नहीं, परन्तु उसके साथ कषायके अंश हैं, वे वाधक हैं । 
यदि कपायके अंश न रहें, तव ज्ञान स्वयमेव स्थिस्मावकों 


प्राप्त हो जाव। 
( वैशास झृ० ६ » 
बृद्धसे ताथयये जो भायुसे वृद्ध हो उनसे तालये नहीं। तालये 
उनसे है जो ज्ञान, चारित्रसे वृद्ध हो। जिसका चारित्र निर्मल है 
यह परोपकार कर सकता है। आत्माकी परिणतिका स्वच्छ होना ही 
संसारको निमूल करनेवाली है। जिसने इस ओर दृष्टि नहीं दी 
वहीं इस चतु्गेति संसारके दुःखोका पात्र है। दु।खका उदय आप 
हमे होता है और आप हीसे उसका विलय हो जाता है। यह पर 
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सापेह पर्याय है, यह निमित्तदी अपेक्षा कथत है। उत्पत्तिका 
मूल तो स्वयं है, किन्तु इसमे मोहादि अनेक कारण कलाप 
चाहिए । इसीसे इन भावोंकों परजन्य कहा है । 
सहवासमें रहकर आत्मकल्याणका होना असम्भव 
है। मोत्ष नाम ही छूटनेका है। अथोत्‌ केवल जीवकी अवस्थाका 
नाम ही मो है। आत्माकी शरौरके साथ जो एकता है वही 
संसारकी जननी है | ४ 
( वैज्ञास कृ० ७ ) 


सब ही मनुष्य स्वार्थी है, तब तुम भी स्वार्थी हो। जीवका 
स्वभाव ही स्वाथोनुरूप होता है, तब तुम क्यों इससे वद्ित 
रहते हो ९ क्योकि जब जीवका स्वभाव यथाथे है, तब इसमें कोई 

भी शह्ढा मत करो । 
( वैशास ० ८ ) 


द्व्यकी सिद्धिते चारिजकी सिद्धि होती है। भ्र्थात्‌ जिसको 
द्व्यका सम्यज्ञान होता है वही आत्मा सम्यक्चारित्रका पात्र 
होता है। तथादि--'त हि सम्यर्थ्यपदे्श चाखिमज्ञानपूर्वक- 
लमते ब्ञानानन्तर चाणिराधन तत्मात ! 
स्वामी समस्तभद्राचार्यने भी कहा है-- 
'मोहतिमिरापहरणे दशनराभादवापसज्ानः । 
रागहेपनिवृत्ये चरणं प्रतिपयते साधु ॥॥' 
इससे यह सिद्ध होता है कि चारित्र धारण करनेका पात्र 
सम्यशज्ञानी ही हो सकता है। अत; प्रचचनसाए के चारित्राधि- 
कारमें प्रथम ही लिखा है। “टृष्यस्य सिद्धों चरणस्थ पिड्रि+ 
चरणस्प पिद्धों द्व्पस्य सिद्धि! | पहले तो तालये यह है, 
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अन्तरसे विचार करके देखों तब आपने अपने ऊपर ही दया की । 
दूसरे पर दया कहना यह तो उपचास्मात्र है। जिस दिन हम इस 
बस्तुको यथाथे समम जावेंगे, अनाग्रास करते छव्बुद्धिके अभिमानसे 
बिनिर्मुक्त हो जयेंगे। भ्रज्ञानसे आत्मामे कत्तू तवका आरोप 
करता है । 
कत्ल न सवथावोष्स्य चितो वेदयित्‌लवत्‌ । 
अन्ञानादेव कर्ताय॑ मोहोज्यं व्यवहारिणारर ॥! 
जैसे आत्माका भोक्तत्व स्वभाव नहीं है वेत्ते ही कत्तृ 
स्वभाव नहीं | अज्ञानसे ही यह आत्मा कर्ता है, सो थह व्यवह्दार 
माननेबाले वीवोंका मोह है। परमार्थप्े जो-्जो पर्याये होती हैं वे 
सव स्वीय-स्त्रीय दृब्य और गुणोंमे होती हैं। ऐसा सिद्धान्त हं>- 
जो बम्दि गुणो दन्वे सो अगम्हि दुण संकमदि दब्ब । 
सो अप्णमर्सकेतो कह एँ परिणाम दच्बे ॥' 
जो पदार्थ है. बह आत्मीय द्रव्य और गुणमे दही तादाल्यसे 
रहता है। चेतन पदारथ और चेतन गुण चेतन द्रव्यमे ही रहेगा, 
अचेतन पदाथे और अचेतन गुण अचेतन द्वव्यमे ही रहेगा । 
अनादिये ऐसी ही वस्तुकी मर्यादा है, इसका अविच्छिन्नं प्रवाह 
चला आरहा है; इसका कोई अपलाप नहीं कर सकता | 


सजा खाओ और कमर बोलो । गल्पवादइसे वचो, आवश्यक 
कभी भी पराड्मुख मत हो । केवल अन्यको उपालम्भ देते 
है कि आत्मकल्याण करो। मार्ग इसका क्या है  तव यही उत्तर 
मिलता है, भूच्छा त्यागों। इन महापुरुषोंसे कोई प्रहम कर बैठे, 
क्या आप जो उपदेश दे रहे हो; सो क्या मूच्छकि विना ही आपके 
दिव्य उपदेश हो रहे हैं ? तव यही उत्तर मिलेगा चारित्रमोहकी 
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महिमा है, हमारा भी यही उत्तर है। 
( वैज्ञाख इ० ९ ) 


स्थिरतासे कार्य करो, अन्यकी प्रवृत्ति देख दुखी मत हो। 
सुख-दुख दोनों ही वैभाविक भाव हैं, इनका परित्याग करो। 
केवल ज्ञाता दृष्ट रहो, परको जाननेसे या जाननेकी जिश्ञासासे 
आत्मा दुखी नहीं होता। दु/खका मूल कारण परमे ममता परि- 
णति है। जानना न तो सुखका कारण हे और न दुखका कारण 
है, परमें इष्टानिष्ट करपनांसे सुख भोर दुखका शरण है। 
मनुष्य जन्मका लाभ बहुत पुण्यका फल जानो, इसका महत्त्व 
सदांचार द्वारा व्यक्तकर कल्याणभागी हो। लोकमे इच्छाकी 
पूर्तिको सुख मानते हैं। अर्थात्‌ जिस विषयकी इच्छा होती है; 
जब तक वह विषय प्राप्त न हो, भद्तती आकुलता रहती है,--और 
आहुलता ही दुखरूप है। विषयके आ्रप्त होने पर आइुलता 
उपशम हो जाती है। एतदपेक्षा इच्छाकी उत्पत्ति न हो, यह उससे 
भी उत्तम उपाय है। 
( वैशाख कृ० ९, १०, ११ ) 
जो अन्ताःकरण साश्ली दे, उसे करो। संसार अनादिसे है, 
किसीके कालादि लब्धिवश सम्यर्दर्शनादि यथार्थ गुणोंके विकाससे 
संसारका-अन्त भी हो जाता है। ऐसे जीवोकी भन्य कहते है । 
जिनके यह योग्यता नहीं वे अभन्य हैं। शक्तिकी अपेक्षा भव्य 
और अमन्य व्यवहार नहीं । व्यक्तिकी अपेक्षा यह व्यवहार है। 
सदाकाल ग्रसन्न रहो | 
( वैज्ञास क० १२ ) 


विभव पाकर शांत रहना महापुरुषोकी महत्ता है। जो वस्तु 
' आध्मीय नहीं, उसका अभिमान करना महती अज्ञानता है। तत्तत- 
इृष्टिसे देखो तो धनादिक पदार्थ तो हैं ही; जो आत्मीय पुत्र 
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जिस कार्यक्रे करनेमे भय हो सत करो । अन्तरंग ही वहिरंगसे 
अनुकूल रहे । संसारमें मायाका व्यवद्ार हे; कहना छुडे, करना 
दुछ्, मनमें कुछ, यह वात दम स्वयं कर रहे हैं। अतिदिन संसार 
असारताकी वात करते हैं और लोगोंकों सममानेका प्रयत्न करते 
हैं। स्वयं कुछ करते नहीं। लोगोको वह सममाते हैं , मानो हममें 
वह परिणमन हो गया हो | “ 
(वैजश्ञास झु० ३ ) 
हम परके कर्ता वनते हैं, फल उसका आकुलता और आगामी 
संसार है। कर्ेत्व इस आत्माका स्वभाव नहीं, किन्तु वैभाविक 
बिकार है। सवके परिणामका कत्तो तो आत्मा है ही; किन्तु परका 
करेत्व इसमे नहीं। जो परका कत्तो अपनेकों मानता है। पही 
संसारमे परिभ्रमण करता है ओर अनन्त यातनाओंका पात्र 
वनता है। । 
जो काम करते हों उसमे अन्तरड्र लोकेपणाकी भावना ह, 
वही नाच नचाती है। यदि लोकेषणासे नहीं बच सके तव भेद्‌- 
ज्ञानके पात्र होनेका संकल्प छोड़ दो। श्रतथारण करनेका तातपय तो 
राग-द्वेष दूर दोनेका है। यदि त्रतधारण करनेपर राग-हेप निवृत्त न 
हुए तब वह ब्रत नहीं, एक तरहकी आत्मवद्नना है । 
आत्म-वन्ननाका अर्थ उस त्रतका फल संसार निवृत्ति नहीं। 
मलुष्य पयोगमें प्राय: इतर पर्यायोकी अपेक्षा सर्च साधन अनुकूल 
हैं। देवोंमें शक्ति वहुत है; परन्तु उसका उपयोग वे केवल झुभो- 
पयोगमें ही कर सकते हैं। वे भगवान्‌ ततीथंकरके जन्म कल्याणके 
उत्सवमें आते हैं और भगवावको सुमेरु पर्व॑तपर ले जाकर श्षीर 
समुद्रके क्षीरसे भगवानका अमभिषेक्रकरते हैं। राजगद्दीके अवसर पर 
अनेक अकारके चाह उपकरणों द्वारा इतनी शोभा कर सकते हैं, 
जो हमको हुलेभ है। तप ( दीक्षा ) कल्याणकके अवसरपर भग- 
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चार्नकी लौकान्तिक देव आकर द्वादशालुप्रक्षाका पाठ पढ़कर ही 
अपना नियोग पूणेकर चले जाते हैं; किन्तु द्वादश असुप्रेश्ा, जो 
वैराग्यकी जननी है; उसके लाभके वह पात्र नहीं होते। इन्दादि 
भगवानको पालकीमे पिराजमानकर दीक्षा उत्सवकर अपनेको कृत्य- 
जृत्य मानकर चले जाते,हैं अणुमात्र भी त्याग नहीं कर सकते | 
मनुष्य पर्य्योयवाला जीव यदि चाहे तव भगवानके सहश 
ही दीक्षा धारणकर कर्मवन्‍्धनकों नाश करनेका पात्र हो जाता 
है। अतः सवे पर्यायोमे ऐसी उत्कृष्ट पस्योयका फल यदि संयम 
धारण न किया तब व्यर्थ ही मनुष्य मवको खोया । अहर्निश चर्चा 
करते हैं, जो मनुष्य पर्य्यायकों पाकर व्यथें नहीं जाने देना 
चाहिए। ऐसे-ऐसे उदाहरण सम्मुख रखेंगे, जो मनुष्य पर्यायको 
पाकर संयम धारण न कर व्रिपयोगें लीन होकर आत्म-चरि्रिसे 
बच्चित रहते हैं। वे राखके अथे चन्दन वनको सर और काक 
उड़ानेके अथे चिस्तामणि रज्षको फेंक देते हैं । इत्यादि व्यास्यानों 
द्वारा श्रोतागणोंको प्रसन्न करनेकी चेष्टा करते हें; परन्तु स्वयं उस 
मार्ग पर आरूढ नहीं होते। ऐसे वक्ताओंके द्वारा न तो समाज 
का कल्याण होता है और न अन्य समाजका ही कल्याण होता 
है। हाँ, थोड़े समयके लिए तालीकी भंकार कंणे विवरमे प्रवेश हो 
जाती है। धन्य हो | धन्य हो ! 
( वैशास सु० ४ ) 
वक्ता जिस ध्येयको श्रोताओके समक्ष पालन करनेका उपदेश 
देता है, उस पर स्वयं आरूढ नहीं। अतः उस उपदेशका अणु-, 
मात्र भी प्रभाव नही पढ़ता, पत्युत दास्यरसमे परिणमन हो जाता 
है। सिनेमामे जो पार्ट दिखाए जाते हैं उनसे ज्ञो चिषय पुष् 
करनेवाले होते हैं, उन पर एकदस प्रभाव पढ़ जाता है, क्योंकि वह 
हमारे अभ्यस्त हैं। योगशक्तिसे आत्मप्रदेश चन्बल होने पर 


कक 
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मी कपायके अभाषसे स्थिति ओर अलुभागवन्ध नहीं होता। 
अतः बिर्हें संसारपे मुक्त होनेको अमिलाषा हे, थे इच्छाओंकों 
रोक देवें। 
(वैज्ञात॒ सुदी ५) 
आगममे यह कथन वास्वार जीता है, जो आत्मामें भाव 
अतत्स्वमाव कर उपलब्ध होते है। और न जिनकी नियव 
अवस्था तथा जो क्षणिक हैं, तथा व्यभिचारी हैं, तथा सबे 
मिल्रकर भी स्थातु झ्रात्मामे रहने असमथ हैं । इनसे विरुद्ध 
ज्ञायक भाव ही एक ऐसा है जो स्थाताके साथ नियमसे रह 


सकता हैं। अतः इन अनेक औणधिक भाषोकों छोड़ इसीकी 
उपासना करो। 


आत्मामें अचिन्य शक्ति है, इसपे छुछ आता-जाता नहीं 
जब तक उसका विक्कास न हो उसकी भद्दत्ता नहीं। जैपे पोंझ 
(इल्ुदण्ड ) में मित्री शक्तिपते विद्यमान है। एतावता सॉटाकों 
चूसकर कोई शुद्ध भिभीका स्वाद नहीं ले सकता। एवं आत्मामें 
फेवलज्ञानके सदूभावकी शक्ति है, परन्तु ज्व तक भोहफा अम्ाद 
न हो शुद्ध घानका स्वाद नहीं आ सकता, शेयमिश्रित ज्ञानका दी 
स्वाद आवेगा। यद्यपि यह निवियाद हे, जो ज्ञानमें ज्षेय एक अंश 
भी नहीं वाता। यह सबे कोई कह देता है, परन्तु अनुभवसे 
पूछिए क्या बोलता ९ ज्ञानमें भीठा नहीं गया और न अन्य 
इच्दियिजन्य झानमे रुपादिका अंश भी गया. परन्तु फिर भी 
पोड़ा मीठा हैं । उप्ते इन्ट्रिय जन्य ज्ञान विषय करता ही है 
( वैज्ञाल सुदो ६) 
शरीरकी निवेत्तापे दुद्ल आत्मउत््याणमें बाधा नहीं, वाघक 
दो हाय-हाय करना हैं। हाय-द्वाय पाठप्ते छुछु नहीं मिलता: फेवल 
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संक्लेशता होती है, जो पाप वन्धका कारण है। अतः जो कल्याण 
चाहते हो, तब इसे छोड़ो । ( वैज्ञाख सुदी ७ )' 
चित्त तो शान्त है। फिर भी भीतर न जाने कौनसी बला हे; 
जो बलात्कार प्रेरणा करती है जो अमुक्क काय करो, अमुक ने 
करो। काम जहाँ पर पर पदाथ होते है, वहीं होता है। एकाकी 
पदाथ छुछ नहीं करता। स्वयं आकाशादि पदार्थोके सहश स्वाभा- 
विक परिणमन करता है। यह वात तो जब बने जब आत्मा एकाकी 
हो जावे। यद्यपि आत्मा जिस खरूपवाला है, उसी स्वरूपयाला 
रहेगा, यह अटल सिद्धान्त हैं। जैसे पुदुगल, द्रव्य रूप रस-गंध- 
स्पशेवाला है, कितनी ही कैसी अवस्था उसकी हो रुप-रस- 
गंध-स्पशसे झूय कभी न होगा। यद्यपि स्कन्धमे शब्द-बन्ध- 
सूह्म-स्थूल आदि अनेक अवस्था पुदुगल द्रव्यकी होती हैं; परन्तु. 
वे रूपादिसे शल्य कभी नहीं होतीं। क्योकि उनके साथ पुदूगल 
दृव्यका अभेद है। यद्यपि पुदूगल विषहूप भी परिणमता है,. 
अमृतरूप भी परिणमता हैं; परन्तु रूपादि गुणोंको लेकर दी 
परिणमता है। | 
( वैशास छु० ८ ) 


से तरफसे चित्तवृत्ति हटाओ ओर स्वाध्यायमे लगाओ। 
किसीसे गरपबाद न करो, स्पष्ट उत्तर दो। अन्तमे यह समागम 
त्यागना पढ़ेगा | जिसको त्यागना ही पड़ेगा उसे पहलेसे त्यागों |, 
ओऔदारिक शरीर नश्वर है; तव क्या वैयक्रिक नित्य है ? दोनो ही 
कर हैं, फिर उनमें निजलवुद्धि त्यागों। इसीप्रकार आत्मानामक 
जो द्रव्य है, वह पुदुगलके निमित्तकों पाकर अनेक अवस्थाओका 
पात्र होता है) और वे अवस्था विजञातीय पुदूगल और जीव दो 
दव्यके सम्बन्धसे जायमान है। ; 
( वैशाख झु० ९ ) 
२ 
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संयम गुणका यह अये है; जो राग-इपके बर्शामूतर दोके 
ग्रात्माकी परिणति पर पदाधोम विचरण करती है | चह वहों ने 
जावे, निजमे ही रह जाबे । ठुखका मूल आहुलता हैं, आइुलताका 
मूल इच्छा है, इच्छाकी स्पत्ति माहसे होती है, मोहसे यह 
आत्मा परमें नितत्व ओर निम्ममें परत्व मानता है। यही अमेद- 
बुद्धि संसारकी जननी है । उन्हींका नित्र मान संसार्में परिश्रमण 
करता है । केवल दीवमें विभाव और योगशक्ति विद्यमान है । 
परन्तु अष्टकर्मऊे सहकार बिता वे शक्ति स्वभाव रूपसे पड़ी रहती 
हैं, कुछ इलचल ओर बलुपता आत्माम नहीं होती। इसीमे 
भगवान्‌ नेमिचदाचार्यन वंधका कारण क्पाय कद्दा है| 
( वैशांद झु० १० ) 
विचारकी दात है जो अहतादि पद्न परमेष्ठीका तो शृद्र जाप्य 
कर सके, एकदेश अन्तर धमका पात्र हो सके, अनन्त संसारके 
कारण सिध्यालको ध्यंस कर सके; किन्तु इट्न्चूनेके सन्दिस्मे न 
आतके। श्रीचल्प्रभ आदि ती्यकरका स्मरण ऊर सके; परन्तु 
इनकी लिसमें स्थापना ह उस भूतिको न देख सके। यदि देख 
जो बाह्यते देख। बुद्धिमे नहीं आता। पंच पापको त्याग सक्के, 
अपुब्रती हो सके; अपुव्॒तके उपदेष्ठाओंके दर्शन कर सक्के। 
यतिदारी इस बुद्धिकी । ( चैशाल शु० ११ ) 
विवेकका महत्त्व आह्मदृष्टि ही जानता है, सर्व पदार्थ प्रथक 
सत्तालिए परिणमन कर रहे हैं। उनमें अन्यथा कल्पना ही अनमे 
-संतानकी मूलखनि है। इसको जिसने उन्मूलन किया, वही विषेकका 
पात्र है | ( चैज्ञास् छु० १२ ) 
परके सम्दन्धसे जैसे अप्नि घतघात सहती है, एवं आत्मा 
'नाना दुखोंका पात्र होता है। 
( दैशाल 8० १३ ) 
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यद्यपि श्री महवीरजीकी निरीहता जगत स्वीकार करता है | 
अहिसाका प्रचार जितना जगतमें दृष्टिपथ है, श्री वीरके प्रभावका 
फल है। परन्तु जगत उतनों उसका आदर नहीं करता, इसमे 
जैनियोका दोष नहीं। जगत स्वयं इस धम्मके स्वरूपको ,अपनानेसे 
ढरता है। महावीरका धर्म वही पालन करेगा; जो निरीह होगा। 
( वैश्ञाख झु० १४ ) 
यातनाओके होनेमे मूलकारण परमे निजत्व कल्पना है। समय- 
सार द्वारा स्व-पर भेद्विज्ञान दो जाता है। भेदविज्ञानके बाद 
आत्मा अपने स्व॒रूपमे सम जाता है, तथा परसे बिरत होजाता 
है। इससे पर निमित्तक विकरप मिट जाते हैं। 
| ( वैश्ञास झु० १५ ) 
न हम किसीके हुए, ओर न कोई हमारा है। हम परका 
अपना मानते हैं, इसका अथे यह है हम परके है। नतो तुम 
किसीके उपकारी हो, ओर न अपकारी हो । मोहसें कर्पना कर 
व्यथे ही कर्ता बनते हो और उसका फल यह जगत प्रत्यक्ष हे, 
जहाँ अनन्त दु/खोके भोक्ता बनते हो। बुद्धिसे काम लो, परसे 
सम्बन्ध छोड़ो; आज ही सुखके भाजन हो सकते हो । 
( व्येष्ठ ॥० ६) 
अनुसव तो कहता है कि आत्माकी शांति और ज्ञान 
आत्मामे ही है। हम उसे अन्यत्र अन्वेषण कर रहे हैं। 
ओदयिक भाषोंसे लेकर क्षायिक भावोंकी उत्पत्ति आत्मामे ही 
होती है। हम उसे अन्यत्न मान रहे हैं । क्रोधादि कपाय आत्साको 
2३ हैं। हम क्रोधके वाह्म कारणोको त्याग करनेकी चेश 
। 


(ज्येष्ठ अ० ४ ) 
संसारमें शांति सबेत्र नहीं, यह जन-साधारणकी धारणा है। 
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थह कहना आपातसे है। संसार वस्तु बाह्य द्रव्य नहीं। अथान्‌ 
संसार और मोश्ष यह दोनों आत्माके परिणाम विशेष है। इसीसे 
गृद्धपिच्चने “प॑सारिणों मुक्ताँ दा प्रकारका जीव स्वरूप 
गया: एक संसारी और एक मुक्त । लिनके रागादि दोप विद्यमान 
हैं ने संसारी और जो इन दोषोंसे मुक्त हा गए थे मुक्त जीव हैं | 
(ज्येष्ठ कृ० ६ ) 
लिस कार्यके करनेमे अन्तरंगसे संक्लेश हो उसे सत करो। 
एसा काये न करो जिससे आत्मामें पश्चाताप हो। पापक्ी जड़ 
अज्नानता है | 
( ज्येष्ठ ० ८) 
पदार्थ तो अन्यहप होता नहीं ओर न अन्य पदार्थ आत्म- 
रूप होता हैं । फिर भी हमारी अनादिसे यह धारणा वननी हुई ह 
लो परकों अपना मानते हैं और आपको परका मानते हैं |यह 
रया चेतनमें ही घटती है। अचेतन पढ़ार्थमे न तो कह्पना है, 
और न कोई तजनन्य हुःख है । 
(ज्येष्ट ह० ४५ ) 
संसारका प्रभाव इतना विशेष है, जो उत्तमप्ते उत्तम मानव 
चक्रसे मुक्त द्वोनेकों तरसते हैं। कहनेवाले बहुत हैं; परन्तु 
माननेवाले बहुत कम 
( ज्येष्ट कु० १३ ) 
पर पदाथेका परिणमन अपने अधीन नहीं | व्यर्थ खिन्न होना 
नहती अज्ञानता है। प्रायः ग्राणी अधिकांश इसीसे दुःखी रहते हैं 
जो संसारमें हमारे अभिप्रायके अनुसार परिणमन हो। यह होना 
असम्भव है । पदार्थोक्ता परिणमन स्वचतुष्टयके अनुरूप होता है । 
एसे अन्यथा करनेमें आज तक न कोई समथेहुआन होगा। निमित- 
नेमित्तिक सम्बन्धको देखकर भनुष्य उपादेय का्येका निमित्तमे 
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आरोप कर लेता है। जैसे-मृत्तिकासे घट पयोय होती है। 
मृत्तिका ही उसका कर्ता है, घट कम है; परलतु व्यवहास्मे कुम्स- 
काए घट करोति अनुभवति च | तत्वसे अन्ततव्याप्यव्यापक 
भावके द्वारा विचार करो तवमृत्तिकाके द्वारा ही घट किया जाता है 
ओर सृत्तिका हीमें घट पर्याय अनुस्यूत रहती है । वाह्य व्याप्य व्यापक 
भाषफे द्वारा षिचार करो तब मृत्तिकाके द्वारा ही घट फिया जाता है,ओर 
मृत्तिका दीमे घट पर्याय अनुस्यूत्त रहती है। वाद्य व्याप्य-व्यापक 
भावके द्वारा कलश पर्यायोकी उत्पत्तिके अनुकूल व्यापारको 
करनेबाला कुम्भकार है और कलशकत जो लेपके उपयोग जन्य 
वृत्तिका अनुभवन करनेवाला कुम्भकार ही हे। फिर भी लोकमे 
यह व्यापार होता है जो कुलाल धटको करता है ओर उसीको 
अनुभव करता हैं। परमार्थसे न तो छुम्भकार घटका कर्ता है और 
और न भोक्ता है। अन्यके परिणामोंका न कर्ता है और न भोक्ता 
है। निमित्त-नेमित्तिककी अपेज्ञा कत्तू-कर्मका व्यवहार मात्र होता 
है| इसका यह अर्थ नहीं जो निमित्त कुछ करता ही नहीं । यद्यपि 
यह सिद्धान्त है, जो कोई पदाये किसी पदार्थमे अपना न तो द्रव्य 
देता है और न गुण-पर्याय देता है। किन्तु ऐसा नियम है; जो उपा- 
दान कारण निमित्तकी सहकारिताके बिना स्वीय काये करनेमे क्षंस 
नहों होता । जैसे--मोक्षपर्याय केवल आत्मा ही मे होती है; किन्तु 
भनुष्यायुका अभाव भी उसमे सहकारी कारण है। जीव ही ऊहे 
शमन करता है; किन्तु अधमे द्रव्य उसमें सहकारी कारण है | 
( ज्येष्ठ बदी १२ ) 
प्राचीन विद्याके अभ्यासके बिना हमलोग अध्यात्म ज्ञानसे 
चद्धित रहते हें। अध्याप्मके ज्ञान विना हमारी प्रवृत्ति वाह्म 
- परिह्दोंमे निस्तर संलम्त रहती है। उन्हींके अजेन और रक्षण 
ऋरनेमे पर्यायका उपभोग रहता है। निरन्‍्तर आतत-रोद्र परिणामोंकी 
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अंखलाबड् प्रवृत्ति रहती है। इस तरह यह मनुप्य जीवन व्यतीत 
हो जाता है। यह तो मैंने वहुभाग परकी कथाका उल्तेज किया। 
केवल बाह्य कार्येते यह हमारा दिखना है। परमार्थप्ते उनकी 
आभ्यन्तर प्रवृत्तिका हम यथातथ्य निरूपण नहीं कर सकत । 
( जेंढ वर्टी १३ सं० २५०० ) 
जहाँ तक बने आत्माकों पचित्र बनानेकी चेष्ठा करो | पवित्रता 
ही संसार भूलको उच्छेद करनेवाली शक्ति हैं। अपवित्रताकी 
पिरोधिनी शक्ति पवित्रता ही निर्धारित है। हम लाग बाह्य पदार्थों 
को संसारका कारण मान रहे हैं। 
कल्याणक लिए तो-- * 
रतो वंधदि कर्म मंचदि जीवो विरागसंपत्तो | 
एसो जिषोवदेसो तम्हा कम्मेसु मा रज ॥ 
यही अभिप्रायकों छृहयमें धारणकर श्री शुभचन्द्र स्वामीने 
'ज्ानाणेवः मे लिखा है। | 
'रागी वध्नाति कर्माणि वीतरागो विम्नुच्यते' | 
एवो निनोपदेशोध्य संश्षेपाहन्धमोश्षयों! ॥! 
यह सब छुछ पढ़ लेते हैं और सभामे व्याज्याका अवसर 
आता है त्तव वाह्य वेप बनाकर प्रतिपादन करनेमें र्मात्र भी 
त्रुटि नहीं रखते। परल्तु दशा वही रहती है-- 
जिस शिशु नाचत आप न राचत लखनहार वौराया | 
ठीक दशा यही हसारी प्रतिदिन होरही है; अतः दिन्हे कल्याण 
करना हो, इन कर्तंन्योंकी आत्मीय परिणामों में उत्तारना चाहिए। 
अन्यथा नेत्न विद्दीनकीलालटेन और नपुंसककी सुन्दर ख्ीकी तरह 
भावशूत्य ज्ञानीका ज्ञान उपयोगमे नहीं आता | 


( जेट चढीं १४ ) 
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'किसीके व्यवहार्से सर्वथा मोहित मत हो जआओ। अनादि- 
कालसे परके व्यवहारहम तो आत्माका अस्तित्व भानकर नाना 
यातनाएँ पाई । यह यातनाएँ परजन्य नही, तुस्दीं इसके अपराधी, 
हो। झौर जब तक इस अपराधकों न त्यागोगे, कंद्ापि सुखके 
पात्र न होगे | सुखका अये यही है, जो आत्मामे आइुलता न हो। 

( जैठ कृ० ३० )० 
सुननेवालो और वक्ता महादयोमे इतना ही अन्तरहे कि वक्ता 
ज्ञानी है, श्रोतालोग अन्नानी हैं। सो जबतक वक्ता कथन करता है, 
श्रोता भी उतने काल ज्ञानी ही हो जाता है। कतेव्यपथम्मं वक्ता 
और श्रोताओंमे विशेष भेद नहीं देखा जाता। अस्तु-मै तो 
निजकी कथा कहता हूँ, जो श्रोताओंकी कथा में कह ही क्या सकता 
हूँ! परन्तु हमारी आत्मपरिणति तो स्वच्छ नहीं हुई। मेरेको 
इसका महान्‌ हर है, मै अ्रपनी त्रुटिकों अनुभव करता हूँ।' 
जन्म वीत गया, भीतरकी परिणति स्वच्छ नहीं हुईं। छुल्कपद 
केवल लंगोटी ओर एक खण्ड वस्धसे नहीं होता। उसकी प्राप्ति 
अन्तर कपायका उस पदके अनुकूल अभाव होना चाहिए॥ 
यद्यपि यह निर्विवाद है, जो हमारे ज्ञानमे यह नहीं आता जो 
हमारे एकादश प्रतिमाके अनुकूल कपायका अभाव है, फिर भी. 
वाह्म परिणामोंसे अन्तरज्ग परिणोमोकी सत्ताका प्रत्यय होजात। है। 
अनुमान सम्यक्‌ भी हो सकता है, विपयेय भी हो सकता है। 
फिर भी चरणानुयोगकी पद्धतिके अनुकूल ही लोकमे व्यवहार 
होता है। जो कुलसे जैन है भोर यदि प्रवृत्ति अन्य धर्मके अनुकूल 
हे तब वह जैनधर्मके अनुकूल सम्यग्टष्टि नहीं। 
( जेठ सुदी ३ ) 
कल्याणके लिए निमित्त कारण अनुकूल होना चाहिए। यद्यपि 
निमित्त कारण कुछ बलात्कार नहीं करता फिर भी कार्यकी उत्पत्ति 
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उसके सद्भाव विना नहीं होती। यथा चोदृह गुणस्थानमे सम्यग्द 
शेन, ज्ञान, चारित्रकी पूर्णता होगई, फिर भी आयुके अभावकी 
आवश्यकताका सद्भाव अपेक्षित ही है। 
( जेठ छु० ८ ) 

जो शास््र उपयोगमे लाओ उसे सम्यक्‌ जानकर स्वाध्याय 
करो । किसी कायेको करनेकी याद आकांज्ा है, तव एकहपसे 
उसमे अपनेकों अर्पित करदो। किसी कार्यके करनेके अब- 
सरपर अपनेको भूल जाबो, अनाग्रास कार्य हो जावेगा | 

( जेठ शु० ९ ) 

चित्तको उदार बनाओ | परकी आशा छोड़ो, आराधना अपनी 
करो । आत्मगन देखो करो। परके दोष देखनेका जो स्वभाव वना 
रखा है; उसे त्यागों | केवल ज्ञायकभाषके कहनसे साता-दृष्टा नहीं 
हो जाबोगे, परमे इष्टानिष्ट भावोको त्यागो । 

भारतवर्षपे पवके दिनोमे विशेष रूपसे दान करते हैं और 
उस दानसे पुण्य मानते हैं । पुण्य होनेका कारण संद कपाय हे 
ओर यह होना कोई कठिद वस्तु नहीं; परन्तु जिसको आज 
संसार पुण्य मान रद्द है. चह यही तो ह--जो परोपकार करना, 
दुखित जीबोके कष्ट दूर करनेके भाव होना, परमात्माकी उपासना 
करना अथवा जो परमात्मा पदकी प्राप्तिमें संलग हैं उनकी यावृत्य 
करना या उन्हे आह्यारादि प्रदान करना इत्यादि अनेक कारण पुण्य 
सम्पादनके हैं। फल पुण्यका यदी हे जो वाह्म कारण ऐसे मिल- 
जावें जिससे हम लौकिक मलुष्योंकी दृष्टिमि विशेष माने जावें। 
बास्तवम जिन जीवोंने उपादेय बुद्धिसे पुण्यका संचय किया है, 
प्रथम तो जो मनुष्य पुण्यसे विशेष सुखकी चाब्छा करते हैं, उन्हें 
स्वाभिष्नायके अनुकूल उतना फल नहीं मिलता । जो मिलता है, 
चह सुखका जनक नहीं, सुखका लक्षण तो निराकुल परिणति हे 


3७७ देनन्दिनीके पृष्ठ 


पदार्थेफे भोगनमे सुख हैं नहीं, सुख तो आप्माका गुणविशेष 
है। उसका पिकास आत्मामे ही होता है । जब हम किसी कार्यकी 
इच्छा करते हैं, उस कालमे हमारी आत्मामे अशान्तिका उद्ग 
होने लगता ह. और हम निस्‍्तर वेचैन रहते हैं। जब हमारा ' 
इच्छित कार्य हो जाता है, उस कालमे हम सुखी हो जाते हे। 
उसका कारण जो हमारे कार्य करनेकी इच्छा थी, वह आकुलताकी 
जननी थी। कायेके होते ही इच्छा निवृत्त होगई, वही शान्तिकी 
जननी है। इससे यह निष्कर्ष फलित हुआ जो इच्छाके अनुकूल 
काये सम्पादन कर शान्त होनेकी अपेक्षा आकुल्ताकी जननी इच्छा 
ही की उत्पत्ति न हो। यह मांगे प्रथम सागकी अपेक्षा अशस्त है; 
अतएव भोक्षमार्गम नि्जराकी अपेक्षा संवरकी उपयोगिता कह 
अंशोम इलाध्य है। 'संबरो हि माग/ | भंगवानकी आज्ञा ही 
मार्ग है। भगवानकी आजा क्या हे? परम वैराग्य करण 
प्रवणी ही तो है। 

वैराग्य ही तो मोक्ष मार्गोपयोगी वस्तु है। सम्पग्दशन क्या 
, वस्तु है? संवररूप ही तो पड़ता, जो आत्मामे अनादि कालका 
विपरीत अभिप्राय था उसका त्याग अथोत्‌ उसका न होना। जो 
होता है उसकी तो निजेरा होती है न होनेका नाम संवर है। 
यदि कल्याण चाहते हो तव कछुपित परिणति न होने दो। जन्मा- 
न्तराजित जो औदयिक भाव हैं, उनमे निजत्व ध्थागों। अनादिसे 
तो उनका सम्पर्क है, उसके सहधाससे कोनसी अद्भुत निधि 
पाई । केवल जड़ात्मक पुदूगल पिण्ड ही तो पाया | पुदुगल पिण्ड 
भी आपके कलुषित भावोका संस पाकर इतनी वीभत्स दशाक्रा 
पात्र हुआ जिसे न तो शब्दके द्वारा यह जीव श्रवशेन्द्रिय द्वारा 
जानना चाहता है, आँख देखनेसे भयभीत होता है। प्रारेन्द्रिय 
सूँ घना नहीं चाहता, रसनेन्द्रिय स्वाद लेना नहीं चाहता, स्पर्श- 
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रहा है। जिसमे यह जीव शरीरकोही सर्वेस् मान बैठता है। 
सहस्नो मनुष्योमे वियोगकी अत्यक्ष देखकर भी अपनेकी अजर्अमर 
समम रहा है। इस शरीरकी रक्षाके लिए अनुचित उपायोंका भी 
अबवल्म्बत करता है। सद्याभद््यका विवेक बिक्रीण कर देता है| 
ऐसे-ऐसे प्रीपध आदि पदार्थेकरा उपयोग करता है; लिनमे महर 
जीवोकी जानकी कोई गणवा नहीं। मन्दिरादि निमिततामे इसे 
तत्त्नान हो जाता है, जो शरीर पर में अबर हूँ। वहां यह 
बोध हुआ वहींसे संयम भाभोकी रुचि होताती है। अन्त 
स्वरुपाचएण तो भेव्ञनया अविनाभात्री ह। सम्पदर्शनके उसन्न 
होनेपर जनम समीचीनता और स्वरपाचरण णे दो कार्य तो 
सम्यरदर्गनके अविनाभावी हैं | वास्तव भोत्षमागंकी जा बाधक 
प्रणाली थी वह प्रणाती सम्पम्दर्शनके होते ही पत्रायमान हो 
ताती है। गाडी लेनपर आग, श्र भयकी बात नहीं। इस 
शुणके विकाससे अन्त संसारके कारण मिश्यात्वादि ४१ प्रकृतियों 
का वन्ध होता ही नहीं। 
( जेठ सुर्दी १४ ) 
कल्याणकी उत्पत्ति आत्माम ही होती हैं। भात्मा भार 
अनात्मा दो दी पदाथे जगतके उपादान हैं ओर ये ही निमित्त हैं। 
जो कार्य लिसमे होता है वही उसका वपाद़ान होता है। निमित्त 
फार्यमें सहकारी होता है, कार्यरुप परिणमन नहीं होता। कार्ये- 
जनक सामग्री होती है। न कैबल ज्पादान ही जनक है और ने 
सहकारी ही जनक है । 
( ब्येष्ठ छु० १५ ) 
ह्प्रतिज्ञ वनो, जो कहो उसे करो । वह तो परम पुरुपोका 
लक्षण है, यो तो वाजा भी बोलता है। मनुष्योंको रंजायमान 
करनेके लिए शाल्राभ्यास करनेते विभेष लाभ नहीं। मनुष्यों के 
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द्वारा धन्यवाद मिल जाता है, पहे बुढल नहीं भाता। किसीको 
उपालम्भ देनेसे कुछ नहीं मिलता, अन्त|करणकों निर्मेल बनाना 
ही भ्रेयोमागंका उपाय हे | । 

यह भेरेमे महान्‌ दोष हे; जो भेरे द्वारा अनेक सह्नोको 
कष्टका प्रत्यक्ष अनुभव करना पढ़ता है। उत्तर देता हूँ; परन्तु उस 
उत्तरमे यह भतकता है जो इनने मुजफ्फरनगर आनेकी अनुमति 
दी। है आत्मन्‌ । इस दुबलताकों त्याग दे और साधु व्यवहार 
करनेका प्रयत्व कर। लिख देना कोई कार्यकर नही। स्पष्ट उत्तर न 
देनेमे कारण अन्तरंग लोकेषणाकी सत्ता है। और जिनके लोके- 
षणाकी सत्ता है; उन जीबोका संसारतट अतिविस्तीण है। जिन- 
लिन महापुरुषोंका संसारतट अतिसमीप रह जाता है उनके निन्‍्दा- 
प्रशंसा उ्भय ही पत्नायमान हो जाते है। उन्हे आत्मीय निन्‍्दासे 
विषाद और आत्मीय प्रशंसासे हपे नहीं होता और न वे परकी 
निन्‍्दा तथा प्रशंसामें दी स्वीय उपयोगको भ्रमण कराते है। 

( प्रथम आपाद़ बंदी १ )- 

प्राताकाल भ्रीमान्‌ जुगलकिशोरजी मुख्तार और पं० परमा- 
ननन्‍्दृजी कलकत्तासे आए और दो बजे तक रहे पश्चात्‌ देहली चले 
गए । उनके कहनेसे ऐसा बोध हुआ जो बीर सेवामन्दिरकी नींव 
हृढतस हो गई। ५ 

मैने सत्ससागमसे यह निश्चय किया, जो मनुष्यकों ऐसा 
परिणाम निर्मे्र कजजा चाहिए जो अनादिकालसे आत्मामे कु: 
पताकी परिणति हो रही है वह निर्मूल हो जावे | उसका उपाय 
भेदविज्ञान है। भेदविज्ञानके बिनावह कलुपता नहीं दा सकती। 
विज्ञानसे यह तात्पये है जो परमे निजत्वकी कर्पना सरिट जावे । 
कल्पना हीका संसार है। 

( प्रथम आपाह क्ृष्ण.२ ) 
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बोलो कम और साओ कम तथा जगत सम्बन्ध कममे 
कम" “यथा तो यथा ही है; परन्तु मोद्दी जीत्र इसका उपयोग 
नहीं करते | केवल पराप्रय होकर श्रात्मीय कल्याणसे बख्ित रहते 
हैं। कल्याणका मार्ग स्वाश्रित है। कल्याण चस्तु क्या है ? पर- 
पदार्थोंके सहवाससे छूट जाना ही है। श्रात्माका गरीसने सम्बन्ध 
है, उसे निज मानना ही संसार हैं । 

कलकत्तावाले बावू छोटेलालजी माहव तथा बाबू नन्‍्दलालजी 
साहबकी इस ओर अच्छी दृष्टि हे। आप साह्त्यकि महान 
झनुरागी हैं। आप यह चाहते हैं । जो मानवमात्रके हृदवमें जन- 
धमेका विकास दो | जैनवर्म तो व्यापक धर्म हैं। हम किसीको धर्म 
देते हैं यही वड़ी भारी भूल है। धर्म तो आत्माक्री वह परिणति 
विशेष है जो आत्माऊ़ो संसार बन्वनसे विम्नुक्त कर देती है । वह 
परिणति शक्तिहपमे जीवमात्रमे हैं। उसका आशिक बिकास 
नारक, तियेद्ध, मानव, देवमें दोता है; परन्तु संती होना चाहिए । 
पिवेज्तिको छोड़ शेप तीन गतियोमे जीव संती ही होते हैं। 
तिर्यद्धगतिम असंजी भी होते हैं, मंत्री मी होते हैं । अतः संभ्री 
तियेद्धमें भी आंशिक धमकी योग्यता होती है। बह धर्म जिससे 
संसास्वन्धन छूट जाते हैं, रतत्रवात्मक है। अर्थात्‌ सम्पस्दर्शन- 
ज्ञान-चारिजहप है। उसमे भी आत्माकी श्रद्धा आत्माका ल्वान तथा 
आष्ा हीमें चर्यां ये रत्नत्रय हैं । यह धर्म निरपेश्ष आत्मामे हों 
विकसित होता है। यह धर्म किसीकी अपेत्ता नरखकर ही आत्माकों 
मोक्षमें ले जाता है। मोक्ष काई स्थान विशेषका नाम नहीं। वह 
इन रूप आत्माक्षी अवस्थाविशेष है। इन्हीं महापुरुपोकी पद्च परम 
गुरुढपसे उपासना होती है। जवतक ज्ञान शुणका जधन्य परि- 
णमन है, तवतक आत्मामे अवश्यस्भावी वन्य है। वह अवस्था 


पधाल्यातचाजिवस्थाया अधस्तादवश्य॑भाविराग द्भावादू' 
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होता है। अतः जिन्हें वन्‍्ध इष्ट नहीं, उन्हे अवश्य इन क्मोदि 
शन्नुओंकों त्याग देना चाहिए। कहनेका तालये यह है; जो धर्म 
साज्ात्‌ सोक्षुका पात्र आत्माको बनाता है । उन्हें तो इन वाह्य 
धर्मोंकी आवश्यकता नहीं । परन्तु उच्च भावोके अभिलाषी होकर 
भी पात्र नहीं। वे उन्हीं गुणोंके लाभाभ पद्म परमेप्ठीकी उपासना 
करते हैं; जैसा कि लिखा है-- 


'बन्दे तहुणरब्धयें उस अन्तर धर्मेकी पात्रताके लिए ही हम 
लोग मन्दिरादि निर्माण कराते हैं। जो मंदिर निर्माण करते हैं उनमे 
उसी महालुभावका बिम्ब रहता है। उसकी देखकर हम उस महा- 
पुरुषके गुणोका स्मरण कर आत्मताभ करनेकी चेष्टा करते हैं। 
मूर्तिकों निमित्त मानकर ही तो हम स्व गुण विकास होनेका चुद्धि- 
पूवेक प्रयत्न करते हैं । इससे यही तो निकला; जो गुण तो हमारी 
आत्मामे है परन्तु जब काये होता है, तब उपादान और निमित्त 
कारणकेसद्शवमेही होता है। अतः लोकमे देखा जाता है कि कार्यके 
उत्पादनमे मनुष्य निमित्तकारणों को भी श्राश्रय देते हैं। तव॑ यह 
चया राजाज्ञा है जो आपलोग तो आत्मघर्मके विकासके अथ श्रीजिन 
बिम्ब का दशन कर सके ओर अस्पृष्यादि शुद्र न कर सकें । आप 
ओपरमेष्ठी का मन्त्र जाप्य कर सकें ओर हरिजन उस मन्त्र का 
जाप्य न कर सके | 


( प्रथम अपाढ़ वदी ३ ) 


आत्मा की उस अवस्था का नाम परमात्मा है, जिसमे धाति 
कम का नाश होकर स्वच्छ परिणमन ही जहाँ होता है। वह पर- 
मात्मा दो रूपसे कद्दा जाता है। घातिया कम का अभाव तो हो 


| 
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गया; किन्तु अधातिया कर्म अभी विद्यमान है। उसे तो सकल 
परमात्मा कहते है। जहाँ घातिया-अधातिया उमय कम नहीं रहे 
वह निकल परमात्मा कहा जाता है । 


शरीर की अवस्था शिथिल्ता का पात्र हो रही है; इसके अनु 
कूल मति-अतज्ञान भी शिथिलताके सम्मुख है। परन्तु इतनी दुरः 
बस्था होने पर भी कपाय की शियिलता नहीं होती । इसका कारण 
इसमे निजत्व कल्पना है। यद्यपि वृद्धावस्थामें इन्द्रियों की शियिलता 
से तद्दिषयक अनुराग स्वभाव से ही नहीं रहता | किन्तु 
महती व्याधि लोकेषणा अपना प्रभुत्व आध्माके ऊपर जाए हुए है। 
यद्यपि इसमे आय-व्यय कुछ नहीं; किन्तु कपायोके उद्यमे 
यही तो होगा, अतः इसको दूर करने का प्रयत्ञ करो । कोड कठिन 
कार्य नहीं । अपने स्वरूप को विचारों; ज्ञाता-दृष्टा रहो | आत्मामे 
अनन्त गुण हैं: किन्तु एक चैतन्य गुण ही ऐसा है जो उनके स्वत्व 
को वताता है। यदि ज्ञानमे वस्तु न आवे तब होकर भी नहींके 
तुल्य है। 
( प्रथम अपाद चर्ठी ४ » 


आज़ पं० देवकीनन्दजीके स्वर्गंवास के उपलक््यमें आठ बजे 
सभा हुई! पं० कमलकुमारजीने उनके गुणोका सम्यवरीतिसे वर्णन 
किया। सुनकर यह मनमे आया, एक दिन इस शरीरका वियोग 
हागा। जव तक आयुकमका सम्बन्ध है, निवृत्तिमागंको अपनाओं 
गल्पवादम दिन मत व्यय करों । समीचीन शब्दोकी जो परिपाटी 
उपयोगम लाते ही, इस बच्चक अ्रणालीके साथ 
को भी अपनाओ जो भ्रेयोसागंकी सहचरी है। ३ 


(्‌ प्र० भाषाद बढ़ी णु ) 


इेट५ दैनन्दिनी के प्रष्ट- 


आज़ संदिरमे दशन करते-करते यह मनमे करपना आई, 
जो मंदिर बना है ईंट, चूना, पत्थर दीसे तो इसका निर्माण हुआ। 
इसमे जो मूतिमिण्डल है वह भी पत्थर आदिसे बने हुए समच-- 
तुरतसंस्थान मनुष्योके आकार ही तो है। उनमे भनुष्योंद्वारा ही: 
श्री मादिनाथप्ते लेकर श्रीमहवीरस्वामी तक तीर्थकरोंकी स्थापना 
है। तब करपना करो, जो मनुष्य जड़मे भगवानकी स्थापना करले, 
यदि वह चेतनमें भाव भगवानकानित्तेप करले तो कौन इसको 
वारणकर सकता है ९ 

जो आत्मा अपनी शक्तिसे पाषाणकी मूर्तियोमे भी श्रीआदि- 
नाथ आदि चतुविशति तीर्थकरोंकी स्थापनाकर पाषाणोमे पृज्यता: 
ला देवे कया वह जीव अपनेको भगवान नहीं बना सकता ९ 
परन्तु खेद हे, हम अपनी शक्तिका अनादिसे सदुपयोग नहीं 
करते। यही कारण है कि चतुगेतिके पात्र बन रहे हैं। 

( प्र० अपाू वदी ६ )- 

आत्मा तो सर्वे ही अपने अस्तिप्तको स्वीकार करते हैं। 
शरीरको आत्मा कैसे मान सकते है! जिस घरमे हम रहते हैं, कोई 
भी ज्ञानी उसे अपना स्वरूप मानता हो एसा नहीं देखा गया है।, 
घर चूता है तव घरमें खप्पर लगाता है, शरीरमे नहीं 

प्रवचनमें सांख्य सिद्धान्तकी परिपाटी दिखाई गई | यह लोग 
कम्र्रकृतिको ही कर्ता मानते है और भोक्ता आत्माको मानते है |. 
देखो, कम द्वी तो आत्माकी अज्ञानी बनाता है। ज्ञानावरण कर्मके 
उदयसे ही तो ज्ञानका विकास रुक जाता है तथा कर्म ही आत्माको 
ज्ञानी वनाता है। ज्ञानावरणकर्मके ज्योपशमके बिना ज्ञान नहीं; 
होता । इसी तरह कमे ही आत्माको निद्रा उम्तन्न करता है। दर्श-- 
नावरण करके उद्यके बिना निद्रा नहीं, एवं आत्माको जगाता है; 
क्योंकि दशनावरण कर्मके जयोपशमके होनेपरही आश्माकी जागृत 


(*। 
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अवस्था होती है। उसी तरह कर्म ही आत्मार छुछी करता है । 
सातावेदनी० कर्मके उत्यमे ही तो सुख संवेदन आत्मा करता है। 
इसीतरह कर्म ही आत्माकों दुखका संवेदन कराता है, क्योकि 
असातावेदनीयके उद्यके बिना दुख संबेदन नहीं होता। इसीतरद 
कम ही आत्माकों मिध्यादष्ट नाता है। दशनमोहका 
उदय होने पर ही आत्मामे मिश्यादशनका उदय होता हे । 
इसी नरह कम ही आत्माका असंयमी बनाता 8. ऋस्गेकि 
चारित्रमोहके बिना असंयमभावकी उत्पत्ति नहीं। इसी 
सरणीके अनुसरण करनेते कर्म ही आत्माकों स्वगनतर्क त्तया 
त्ियंग्लोकमे भ्रमण करता है। आनुप्रवीं कर्मके उदय होनपर ही 
ते यह प्रक्रिया बनती है । इसीतरह कम ही कर्ता है, कर्म ही घत्तां 
है, कम ही दाता है, कर्मकी ऋयदशाले विना पत्ता नहीं हिल 
सकता। कहा तक कहे, जो शुभ-अझ्ुभ कर्म यह जीव करा है; 
वह सब चारित्रमोहके तीत्र-मन्द उद्यका दी तो कार्य है। जिस 
वास्ते यह व्यवस्था हो रही, वह सव स्व॒तन्त्रहपसे कर्म ही करता 
है। फर्म ही देता है; जीव यावत्‌ है, वे सर्वे अकर्त्ता हैं। यह 
हमारा दृदतम निश्चय है। हम ही इस तत्त्वका प्रतिपादन नहीं 
करते; किन्तु जिनेन्दर भगवानकी श्रुत्ति भी इस ही अर्थकी कहती 
'है। तथाहि--देखो, जब पुंवेद्‌ नामक कर्मका उदय आत्माके होता 
हि तब इस जीवकी ख्रीविषयक भोग करनेकी अभिलापा होती 
हैं। जब स्लोवेदका उदय होता है तब इस ज्ञीवकों पुरुपते 
रमनेकी अभित्षापा होती है। तथा जब नपुंसकद॒दका उदय होता 
हे उस कालमे दोनोसे र्मण करनेकी अभिल्वापा दोती है। यह 
चीनो भोहनीय कर्मके ही तो भेद हैं । इससे सिद्द होता है कि कर्म 
ही अमह्क्ी अमिलापाका कत्तों है। आत्मा अत्नह्मका कर्ता नहीं। 
इसीप्रकार जो परका घात करता है अथचा परके द्वार घाता बाता 
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है; कह क्या है ? जब परघात नामकर्मका उदय आता है तत् 
यह क्रिया होती है, जीप इसका कर्त्ता नहीं।,इस, प्रकार 
यह सांख्यका सिद्धान्त जो जैन सिद्धान्तके मो नहीं जाननेवाल्े 
भ्रमणाभास हैं वे ही इसका प्रतिपादन करते हैं। उनके अभि- 
प्रायसे जीव स्वेथा अकरत्ता ठहरा। प्रकृति ही कर्ता हुई । कई 
तटस्थ इस दोपका इस प्रकार निवारण करते हैं जो आत्मामे 
अन्नानादि भाव होते हैं, परमार्थते इन भावोका कर्चा तो प्रकृति 
ही है। और श्रात्मा जो है, वह अपना कर्ता हे। इससे 
आत्मा कत्ता है इस श्रति को लोप होने का कोई अवसर 
नहीं; यह कहना भी अयुक्त हे। क्योंकि आत्मा द्रव्यहूपकर नित्य 
है, असंख्यातप्रदेशी है। नित्य जो है, वह काय नहीं होता; वयग्योकि 
फ़तकृत्य ओर नित्यत्व धर्मों का परस्परमे विरोध हे। अवस्थित 
असंख्यात प्रदेशवान्‌ जो आत्मा है, उसके जैसे पुद्गलस्कन्प 
की तरह न तो ग्रदेशो का आगमन होता हे ओर न निकलना ही 
होता है| यदि ऐसा होने लगे तब नित्यत्व भाव ही मिट जावे | 

ह ( श्र. अपादू चदी ७ ) 
वास्तुवमे, आत्मा ज्ञानगुणका पिण्ड है। किन्तु ,साथमे 
अनादि कालसे आहार, भय, मेथुन, परिप्रह, इन चार संन्नाओंते 
दुखी रूता , है। कम बोलो, इसके,साथ कांग्रव्यापार भी कफ़म 
करो। तथा साथम मनोव्यापार भी क्र करो। इसके साथग्रे 
कपाय भरी कम करों; आत्माको आकुलताकी करनेवाली कषाय है। 
जिनने कषाय पर अधिकार न किया, वे कुछ नहीं, संसारी जीव 
हैं। संसारका मूल कारण कपाय है, यही महती बला है। 

अनादि कालसे जो बासता आहारादि विपयक आत्मामे 

अभेद् रुपसे अपना अस्तित्व बनाए है, और तुम उन सपा 4 
इतने: लिप हो, जो निजसे, ज्ञानसे शूत्य हो रहें हो। अ 


वर्णीनार्णी ३८८ 


स्वत्वमे उनका ज्ञान होता है, किन्तु खेद आप उनसे अपना 
अस्तित्व मान रहे हो। वह बासना विकारजन्या है, तुम्हारा 
अस्तित्व स्वयं सिद्ध अनादि निधन हे । 
( आपाद झ० १३» 
कहोँ तो यह कायरता ओर कहाँ आगमकी अगाधता, जो 
वस्तु स्वरूपको निहुपण कर कायरोंकों भी मोक्षमार्गके पथका 
पात्र बता देता है। जो आगमाध्यास करते हैं और उस प्रतिपाथ 
अर्थ पर आहढ़ होते हैं, वही महापुरुष भ्रागमके रचयिता होते हैं। 
( आपादू कृष्ण ३० » 
सर्व मनुष्य कहते जगत भायाका जाल है। जगतसे तात्पयें 
चतुगेति है। यहॉपर जो पदाथे दृष्टिगोचर देखे जाते हैं वे स्व- 
पोदलिक हैं। इन्हे हम अपना मानते है। हम क्या भानते हैं ९ 
संसारकी यही पद्धति है। इस पद्धतिको जिनने ध्व॑स किया उन्हींने 
निज पाया । निज्न पाना ही संसारका अन्त करना है। 
( भाषाद शुद्ध $ ) 
यदि अन्तरंग गृदूधृता है तव त्यागी होना समाजको भार है। 
आता ज्ञाता-दृष्टा हैं, इसका उपयोग करो । उसमे हपे-विषाद मत 
कर; अन्यथा वह उदय जो आया है, निर्बाण होकर भी 
आगामी वन्धका जनक होगा। जैसे--गज स्नान तो करता है; 
स्नावसे पूर्वे धूलिका सम्वन्ध विलग होजाता है। परन्तु फिर नवीन 
धूलिका सू इके द्वारा सम्बन्ध कर लेता है और प्राचीन दशाका 
भोक्ता होता है। ज्ञानी जीवका यह निर्मेत्न विचार होता है. जो 
उद॑यंगत कर्मेकी ऋण समझकर मोगकर ही उसका पिण्ड छुड़ाना 
अहिए। आध्मा एक स्वततन्त्र पदाये है; इसके आध्यन्तर अनन्त 
शक्तियां हैं। जिनमे ज्ञान भी एक शक्ति है। उसमे लो पढ़ाने 
* भाता है उसे पर जानता है। इतना काम तो जनक है; परन्तु 
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मोही जीव उस ज्ञेयकी अपनेसे अभिन्न मानकर मिथ्याटृष्टि इन 
जाता है। इसीके प्रभावपे जो पा अपने सम्मुख आते हैं, भ्रद्धा- 
चुरूप किसीसे राग और किसीसे हष कर लेता है। 
( आषाढ़ सुदी ५ ) 

कमकी मुख्यता पर परस्परवातालाप हुआ, एक पक्का कहना 
था देखो, दीपायन मुनिके द्वारा ही द्वारिका सस्मीभूतत होगई। 
सृष्णमहाराजके अवसानमे जल तक न भिला। अतः कोई प्रकारके 
वैभवका सान मत करो । देखो, वर्तमानकी व्यवस्था, जो राजा थे 
बह सब प्रता के शासनमे आगए। संसारकी गति विचित्र है। 

आतध्मन्‌ | अब तो संसारकी विडम्वना त्यागों। इसका यह 
अथे नहीं कि संसार कोई दृश्यमान जगत है। 


इसमें जो परिणमन हो रहे हैं यह विदम्वना नहीं। अथवा 
ऋुछ रहो, उससे हमारा कोई सम्पक नहीं; हमे सुख-दुखके दाता 
नहीं। हमारे आप्मामे जो मोहादि उत्पन्न होते हैं. उनके पद्वश 
में होकर हम किसी पदाथमें मोह और किसीमें राग-ठेप उत्पन्नकर 
नाना प्रकार मानसिक सन, वचन, कायके व्यापार कर निरल्‍्तर 
मोह, राग, ढंषको दूर करनेका प्रयत्न करते हैं । किन्तु कर्पना यह 
करते हैं, जो पदार्थ रागमे कारण पड़ता है; उसे सुखका कारण 
भान लेते हैं। 

बहुत कम भाषण करो; परकी समालोचना त्यागों। जो मनमे 
आबे, उसे ही वचन और कायसे व्यक्त करो। यदि कोई तुमको 
मूरख कहे तव प्रसन्न हो उप्ते साधुवाद दो । यदि कोई प्रशंसा करे 
तब समभो कोई विशेष वात है। प्रतिदिन शात्र सुनाओ; अपनी 
कथा मत मिलाओ | जो आगसमे लिखा है, उसे सुनादो । परल्तु 
यत्ञपू्वेक पदार्थोका विवेचन करो । वर्तेमालमें जितने मत दृष्टिपय 
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हप उत्पन्न होते है, उनको हम त्यागे। तथा जो हमारा दर्शन, 
तान, चारित्र है उमे स्वीकार करें| विशेष वाते अनुभवसे पूछो । 
( भवाड़ शु० ९ 
जिस कार्यके करनेमे शक्तिहीन हा उसका विकल्प करना स्वेथा' 
त्यागा | कल्याणका मांगे त्याग हैं। सबसे प्रथम मिथ्यात्वका 
द्याग करो। मिथ्यात्वक त्यागसे ही अनायास असंख्य अ्रसत्यों 
का ध्याग हा जाता € । जितन विवाद है, मिथ्या कल्पनाके द्वारा 
ही होते हैं। श्राज संसारम जितनी कुरीतियों आा रही है इसका 
मूल कारण मिथ्या अभिम्नाय ही हैं। श्रतः चेष्टाकर इस रोग को 
निवारण का । चेष्टा करनेकी आ्रावश्यकता नहीं, स्वयं स्वकों 
जानो यही इसका मूल उपाय है। आज तक हमने हमको नहीं? 
जाना, केषल मुखसे कहनामात्र ही जाना है। 
जब हम स्वयं अन्यकी पैय्यावृत््य करनेमे संकोच करते है तब" 
अन्य हमारी वैश्यावृत्य करे, यह सबंध! अनुचित है। श्रीदयाचन्द्र 
जी जो वेय्यावृत्य करता है, वह सापेत्ष हैं । उसे आभ्यन्तर तपमें 
नहीं गणना कर सकते हैं। ओर जा त्यागी है. उनको अन्तरद्रसे 
वैयावृत्य करनेकी रुचि नही। यद्यपि हम एक प्रकाररो वृद्ध है 
करनमे अशक्य है । यदि कोई हमारा उपचार करे तव उचित ही 
है । परन्तु ऐसा सरल प्रकृतिका अब मनुष्य नहीं रदा है । ,शाद््रों 
में जीव बणन है, वह कहनेका पदाथे है। उस रूप प्रवृत्ति करना! 
परम दुष्फर हे। जब यह व्यवस्था है तब भत्तप्रत्यास्यानमरण 
तो हो नहीं सकता, क्योकि उसके अनुकूल सामग्री नही। आयोप- 
गमन सन्‍्यास तो इस कालमे सबंधा असम्सव है। ऐसे शक्तिशाली 
जन नहीं जो न परसे वैयाइत्य करावे ओर न आप करें। अतः 
ईगिनीमरणका ही शरण लेना चाहिए । यदि कोई रोग आज्ावे 
तो स्व उपचार करे। यह विचार करे, कर्म तो स्वयं तुमनेः 
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उपाजेन किए हैं। अब जब उदयकालमे वह आया तव भय करना 
व्यथ है। बह जो कनकर्स है उसे भोगना ही पढ़ेगा। अत्तः 
सबे विकरप त्यागकर जो कर्म सातासाता रुप उदयमे आते 
उसको आनन्‍्दके साथ भोगकर संतोप करो | 

प्रतिदिन विचार करता हूँ जो अब इन गल्पबादसे आत्मीय 
'परिणतिको रक्षित करनेमे पूण सफल होऊँ। किन्तु फल इसके विरुद्ध 
ही पाता हूँ। इसका मूल कारण यह हे,हमने अपने लक्ष्यका निश्चय 
दी नहीं किया | जिनका कोई लक्ष्य ही नहीं' उनका भनुष्य जीवन 
दी नहीं । मनुष्य वही है जो अपनेको अनन्त संसारकी भीपण 
यातनाओंसे वचा सके। प्रतिदिन मंदिरमे शास्र बॉचते हैं. अथवा 
सुनते हैं। परन्तु फिर बह्दी ्वृत्ति जो संसारकी (जननी है रही 
उसको प्रथकू न कर सके तब तोतारटन्त ही हुआ। तोलाराम 
नग्न अतिदिन रहता है; परन्तु राम कोन थे, उनके नाम लेनेसे 
क्या हमको होगा ? नहीं आनता है। इसी प्रकार हम लोग प्रति- 
दिन सगवन्नामका उद्चारण करते हैं और उस नामसे हमको क्या 
लाभ होगा १ इसपर कुछ भी विचार नहीं करते | 

( प्र० भपाद सुदी ६०११ ) 

मनोरथ करना कोई कठिन कार्य नही: परन्तु कार्य करनेमे 
अपनी शक्तिका सदुपयोग करना कठिन है । अतिदिन राग-हूप 
मोहके त्यायक्ी कथा करते-करते जन्स बीत गया। लितने चर्ष 
आयुके गए, अब उतने सास भी जीघनास्तिस्व रहना कठिन है। 
परन्तु एक दिन भी जो बोला उसका शततांश मी ले किया ! 

भायः संसारमे मनुष्य समाजमे दी विशेष ज्ञान और विशेष 
काये करते देखा जाता है। पद्चुओमे न तो उतना ज्ञान है और ने 
परिफ़ भी है। पशु जो मनुष्य पात्॒ते हैं उनके तो परिमहका 
लेश भी नहीं, मनुष्यो के ऊपर ही उनकी रचाका भार हे। जो 
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सवतन्त्र बड़े-बड़े पशु हैं उनके पास भी परिग्रह नहीं। दिनभर 
घास आदि खाकर रात्रिकों किसी स्थानमे पड़कर सो जाते हैं। 
कोई निश्चित स्थान भी नहीं, जहाँ पर स्थामित्वकी ब्पना हो 
सके । हॉ यह देखा जाता हे जो बड़े-बड़े ति्ेत्न है वे राभिको 
निकलकर क्ृपक लोगोंकी खेतीको खाजाते हैं। स्थलचारी तियेत्नोमे 
यह देखा जाता है; परन्तु जो व्योमचारी पक्तिगण हं थे रात्रिको 
वक्ष आदि पर सो जाते हैँ। पशुगणमे यह वात नियमित है, जो 
तियख्विनी गर्मिणी हो जानेपर वे उससे विपय सेवन नहीं करते। 
तथा तिय्य॑द्धोंमें यह भी देखा गया है जो स्वामीकी रक्षा करनेमें 
आण तक विसर्जन कर देते हैं । तथा कोई जातिके पशुओंम तो 
यहाँ तक देखा गया है जो अपने वालकोकी रक्षा निमित्त सिहा- 
दिक पशुओसे भी सामना करनेमें नहीं चूफते । 
तथा कोई पशु ऐसे भी देखे ज्ञाते हें ज्ञो अपना सम्पर्क 
केवल अपनी ख्लीसे रखते है। सिह सिहनी, उड़नेवालोमें प्राय 
ऋबूतर और कबूतरी इनका जोड़ा रहता है । पत्षियोमें वाजे महान्‌ 
चालाक होते ह। जैसे--कोयलका अण्डा कागिली द्वारा ही प्राय 
पुष्ट होता है। कोयल कागिलीफे अंडोम अपने अंडे रख आती है 
ओर जब थे पुष्ट हो जाते हैं, ले आती है। और इसीसे 
कोकिलाका नाम काकपुष्टा है । पशुझओकी अपेक्षा मनुष्य बहुत बुद्धि 
शाली जीव है। इसने मानव-समाजमें बहुत उन्नति की है । प्रथम तो 
इसमें सर्वेज्ञीवोंकी अपेक्षा विवेक शक्ति बहुत है; इसका यदि 
उपयोग करे तब बढ़ेसे बड़े काय कर सकता है। पशुआओंमें इतनी 
बुंडि नहीं जो वर्षादिसे रक्षा कर सके। मनुष्य सब ऋतुओसे 
रत्ताके लिए गृह बनाता है | 
( भाषाद खुदी १२ ) 
नियमसे त्याग करो तथा त्यागसे खिन्नता। संत हो» | जो हृद्यसे 
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राग-द्ेप मोह नहीं, वही अनन्तसुख, अनम्तवीयें हे। जहों 
आहुलता नही बही सुख और शांति है | 

पद्मापुराणका पाठ हमारे द्वारा हुआ। श्रीहतुमानजी दूत बनकर 
लंका जारहे हैं। वीचमे महेन्द्रपुक्के राजाकों परास्त किया। राजा 
बहुत प्रसन्न हुआ । मह्देन्द्र अद्चनाके पिता थे। अपने पोतेका वैभव 
देख बहुत ही प्रसन्न हुए। & ह 

पुण्यशाली जीबोक्ी चेश आश्येकारिणी होती है। राजाको 
मिलाकर दो चाएण ऋद्धिधारी मुनि ओर तीन राजकन्याओका 
उपसर्ग मेटा। अन्तर वे कन्या श्री रामके पास चली गई और 
हनुमानने लंकाका कोट विव्य॑स किया | कोटके संरक्षककों परणोक 
धाम पहुंचाया | अनन्तर उसकी कन्यासते बहुत बुद्ध हुआ। अन्तमे 
कन्याने कामवाणते हनूमानकी परास्त किया! अन्तरद्र मोहकी 
प्रभुतासे कामदेबसा प्रवल् योद्धा सामान्य कम्यासे पराजित हो 
गया। कन्या भी कामकी वेदनासे पितृ-जन्य शोकको भूलके हसु- 
सानके साथ विपय सुल्लभे लीन होगई। जब तड़्ब भोक्षगामी 
चीर भी कामके वशीमृत होकर ऐसी-ऐसी चेष्टा करते हैं तब अन्य 
सामान्य पुरुषोकी कौनसी कथा । 

(8० भाषादू कृ० २) 

प्रश--इस संसारका मूल कारण क्या हैं १ उत्तर-मोह । 
अश्व-मोहका स्वरुप क्या है ! उत्तर जिसके सद्भाव से अपना और 
परका ज्ञान न हो। आप क्या है १ जो यह कहता है कि मैं वौन हूँ, 
जिसके यह शंका होती वही तो में हूँ। इससे ऋतिरिक्त यह हैं, 
इसी का नाम सेद्पिन्ञान है । इसके वल से ही अत्माअनन्त संसार 
को सेह सकता है | 

॥ (्‌ हि शलापाद छृ० & ) 

मंदिर जिसका बिम्त तुम्दारे ज्ञानमे आता है वह पूछते मे 
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मनुष्य ही तो थे। उन्होंने तित्न पुरुपाथ ते ही मोह शत्ुकी पराजित 
किया | तुम्त भी मठुष्य हो, यथाशक्ति मोहको परास्त करो । और 
आंशिक शांतिका लाभ लेनेके पात्र वनो । ' 
आज़ .पण्हित पन्नालालजी के यहाँ भोजन हुआ । आप बहुत 
ही भ्रद्धालु और कर्मठ जीव हैं। आपकी लोगोने योग्यता नहीं 
ज्ञानी । आपके द्वारा जो कार्य होता, वह बहुत कालतक जैनधर्मका 
ग्रोतक रहता; परन्तु यहाँ तो समाजकी गति विचित्र है। धनिक- 
बर्गकी गति धन पाकर जो होती है, वह किसीसे गोप्य नहीं। 
आजकलमे महानसे महान्‌ जो वतेमानमे ऋषिराज है तथा 
इनके अनुगामी त्यागीवर्ग और जनता सामान्य है। मेरे प्रति यह 
भाव रहते है जो इस व्यक्तिको जेनधर्मका मार्मिक परिचय नहीं है। 
यदि इसे जैनधर्मका परिचय होता तव हरिजनोंकोी मन्दिर अवेश 
की अनुम्तति न देता। वस मूत्र तो इतना ही है। पततेसानमें" 
इसप्रकारके सुधारक बहुत होगए। ये सर्वे जैनधर्मके अनुभाभी 
नहीं, इनको जैनी अं चाहिए। मै इन महानुभावोंको 
अबतक सादर ह हूँ । 
आकर लि ( डि० भाषाद ० ४) 
कोई चुछ कहे, तुम अपने स्वरूपसे च्युत.नहोीओ। प्रत्येक पदार्थ 
अपने-अपने स्वरूपमे लीन है। भाननेसे पदार्थका अन्यथा परि- 
गन नहीं होता; हाँ, हमारी कल्पना मोह-मिथ्या होजावो। जैसे 
कोई महातुभाव चाकचिक्यादि दोपसे सीपमे चॉदी और र्जुमे 
सपंकी कत्पना कर लेबे | एतावत्ता सीप रजत नहीं हुआ और न 
रज्जु सपे ही होगया। द 
मनुष्यको उचित है प्रथम आत्म-कल्याणकी चेष्टा करे। आस- 
कल्याणके प्राक्‌ थात्माकों जाने पश्चात्‌ उसमे जो कल्ंक हैं, उन्हे 
परिमाजेन करे | अच्छा अब वतलाओ आत्मा क्या है ( उत्तर-- 
महाशय जिसमें यह प्रभ हुआ है जिसने उसके व्यक्त करनेके लिए 
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आत्मीय अमिप्रायकों शब्द संकेतों द्वार व्यक्त किया वही आत्मा 
है। वह कैसा है ? इसका उत्तर अपनेते पूँदो । बह कोई पुद्गल 
पिण्ड तो है नहीं, जो कोई सटिति उत्तर देण, ऐसा है। जिसमे 
संकस्प+विकल्प होते हैं वही आत्मा है। संकल्प-विकत्पके 
अभावमे नो शान्तिका पात्र होता है वही तो वह है । श्री स्वामी 
नेमिचन्द्र महाराजने लिखा है---दव्यसंग्हे-- 
'जीबो उपओगमओं अप्तुत्ति कत्ता सदेहपरिमाणों । 
भोत्ता संसारत्यों पिद्दो सो विस्ससोहुगई ॥ 
सबेसे प्रथम लक्षण आत्माका उपयोग आचार्यने बताया.। यह 
छक्षण ऐसा है जो आत्माक्की सर्वे अवस्थाओमे व्यपद होके 
रहता है। भात्मा ठ्रव्यहूपसे तो नित्य है; परन्तु प्रयोयहपसे 
एक्ूप नहीं रहता। सामान्यतः आत्माकी दी अवस्था 
हैं--एक संसारी और एक मुक्त। मुक्त अवस्थामे तो आत्मा 
रखता है, पर पदायोंके साथ जो गाद सन्वन्ध 
था; वह छूट गवा। उसका परिणसन छुद्ध ही रहता है। 
उस समय आत्माका जान केवल कहलाता है । मतति, अत, ऋआचधि, 
मनापयेय ज्ञानका अभाव हो जाता है; क्योकि ये ज्ञान क्षावो- 
पशमिक हैं | यदि वह ज्योपशम न हुआ, ज्ञान मिट जाता है । 
जोजजो काये जिन-जिन कारणोंके सद्भाबम्म होते हैं बेचे कार्य उस 
कारणेके असद्ञावमें नहीं होते। इससे सिद्ध हुआ कि केवलज्ञाव ही 
एक ऐसा ज्ञान है जो स्वोत्तो परकी अपेक्षा नहीं रखता। अतः 
वह ज्ञाच कभी भी लाश नहीं होता । 
(टि० जाप छू० ५ ) 
'अबतक स्थिर परिणति करनेमे असम ऋत्मा रहता है 
पबत़क ही दुःखका पात्र होता है। एक तो दह मनुष्य सुखी होता 
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है जिसन' परिप्रदको स्वाधीत कर रखा है। स्वाधीनका अर्थ 
परिग्रह त्याग दिया है। परिग्रहके लिए संसार प्रयत्न करता हे, 
इसमें मूल कारण मिथ्यात्व है। 
( हिं० क्षापाद कृ० ६ ) 
चार मासमे आनन्दसे अध्यात्म शाज्षका अध्ययन करो। 
व्यर्थके बकवादसे वचो, कवलग स्वाप्मचिन्तनमे काल लगाओ। 
क्षयोपशम ज्ञान है, जयान्तरम जावे जाने दो, राग-द्ेपकी मात्रा ल 
हो। बही पुरुषा् करो, व्यथे दुखी मत होओ | 
( द्वि० आपाद कु० ७ ) 
संसार कर्मके आधीन सर्वप्रकारकी पिपत्ति इस जीवको 
भोगती पड़ती है। जीव अनन्त हैं | सर्वके परिणमन प्रथक-प्रथक 
हैं। अपने-अपने परिणामोके अनुसार जीवोंकों फल होता हैं। 
व्यवहारम चार वर्ण हैं, जरह्मण, क्षत्रिय, बैंह्य ओर शद््‌ । इनमे 
आह्षण वणे अपनेको सर्वश्रे0 मानता है, ओर पेंसे शासर भी मिलते 
हैं, जो कहंबाद सणते हें | उनका तो कहना है-“प्राह्मणो 


अखमासीतँ 
(ढ्वि० आपाड क० ८ ) 
ब्राह्मण भगधानका मुख है, अर्थात्‌ मुखस आह्मणोंकी उत्पत्ति 
हुई ओर बाहुसे क्षत्रिय हुए, उससे बैश्य और पेरोसे शूद्र उसपन्न 
हुए। त्राह्मणोका काय है जो वेदाध्ययत करे--तथा तीनों वर्णाको 
सुमागे पर लानेका उपदेश करें। क्षत्रिय भूमिका पालन करें, पेहय 
पशु पालन, कृषि, चाणिज्यादि व्यापार करें, धन संग्रह करें। शृद्र 
तीनो 'वर्णोकी सुभ्रपा करें, सेवाबृत्ति करे यह क्रम है। यही मान 
लिया जावे, परन्तु अ० तो उन्होने यह करना छोड़ दिया। सेनामें 
प्रविष्ठ होते 8, करवल आदि पढों पर भी प्रतिष्ठित हो जाते हैं | 
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कृपि भी करते है, पशु पालन भी करते है, शिरपीका भी काये कर 
हैं, रोटी वनानेका भी कार्य रत हैं, पानी भी भरते हैं। ज्त्रिय 
लोग भी खेती करने लग गए है, व्यापार सी करते हैं तथा सेवा 
बृत्ति भी करते हैं। बेशय भी सेनाम भरती होने लगे, नोकरी मी 
करने लग । केवल शक प्रति यह प्रतिधन्‍्ध है, तुम्दारा पर्ितत 
नहीं हो सकता। यह महत्ता वतालारिता है] यहाँ तक प्रतिबंध 
जगा खज् है कि जिस कृपका पानी उत्तम वणक उपयोगम लाएं, 
चहों पर अस्परश शूर जलादिपान नही कर सफ्ते। वर्क दक्खितओ 
तो जिस मागसे त्राक्मण गमत करें यहाँ अस्पर्श गठ्रोंकी जाना तक 
निपिद्ठ है। 
(6ि० आपाद कृ० ९-१०-११ ) 
धर्म किसीका मूल धन नहीं है। प्राणी मात्रम धर्म है। उस 
पर भी लोगोने हक जमानेऱी चेष्टा कर खूबी की । 
(द्वि० आपाट कृ०' १२ ) 
मानकपाय ही संसादका कारण है। अतः जहाँ तक बने 
मानादिकपाथोका अभाव करनेका प्रयत्न करो | यही श्रेयरोमार्ग है। 
(ट्वि० आपाद क्ृ० १२ ) 
शान्तिकषा वाएण रागादि मतोंका न होना है। टुःखका मूल 
कारण रागादि है, अन्य नहीं यह आत्मा पर पदायोको त्यागनका 
पवल करते हैं त्था उनको दिए मात है। उनके वियोग 
देचैन हो जाते हैं। यह विदम्बना से भेद्जानके न होनेसे 
हो दी हे। 
(हि० आपादू कृ० १४ ) 
जो मलुष्य शान्तिके अमितापी है उर्हें पर पढ़ार्थोक़ी समा- 
शोचना सागर देना चादिए। शात्मा अचिन्य शक्तिवाता है, यह 
कोई महिमाकी वात तहीं। सवे पदाथे ही अचिन्य शक्तिशाली 
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हैं। आत्मा ज्ञॉनवान है, यह उसकी प्रिशेषता है। यह भी कोई 
महन्वका थोतफ़ नहीं, से आत्माज्ञानी हैं। राग-ह पका हास 
जिसमे हो वही पूज्य है । 
(हि? जापादू कृ० ३० )' 
हे आत्मन्‌! केवल कल्पनासे सुखका आस्वाद नहीं आता, 
सुखकी प्राप्तिफे लिए आवश्यकताशोकी अत्पता ही सहकारिणी. 
है। आत्मामें आवश्यकता होनेके मूल कारण परमे निजत्व मानता 
हे। यही उसकी जड़ है। 
(द्वि० आपाद छु० ३ ) 


अनेक सिद्धान्त जगतमे है, सर्वप्ते जघन्य सिद्धान्त चार्वाकका, 

है। जो आत्मारे अस्तित्वको स्वीकार नहीं करता | उस सिद्धान्त 

को माननेवालोंका कहता है, जो भौतिक पदार्थोक्रे बिकारमें कोई 

* ऐसी सामथ्ये शक्ति आ जाती है जो यह सबे काये करती है, 
' रसीमे सुख-हुखका संवेद्त होता है । 

ेु (हिं० आषादू झु० ४९ 

मनुष्य जब अपनेको महान्‌ समझता है और उसकी रक्षाके 

अथे प्रयत्न करता है, बह वास्तव मनुष्य हो जाता है। और जो 

अभिमानसे लिप्त होकर इतरका तिरस्कार करता है वह संसारमें 

'अनुष्यतापे दूर होता है। 


ही (६० भाषाद्‌ के 
यह बढ़े-बढ़े शा््मोंकी सम्मति है. जो. सम्यग्हष्टि वि ३ 
होते हैं । जब यह व्यवस्था है तब खेद काहेका ३ कल्याणका मार्ग 
कठिन नहीं, पर्तु जब उस ओर दृष्टि ही नहीं तव नियम 
कठिन है। 
(हि० आएढू झ॒० है 3 


सिनेमामें ' दृश्य 'देखकर जैश्ले महुष्य लामछठाढ हैं, यहाँ 
२६ 
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व्रक्ताक़्े वचनकी सी श्रवण कर थोड़े समयका प्रसन्न हो जाते है 
बहुत हुआ वक्ाको दर्षित करनेके लिए धन्यवाद शब्दका उपयोग 
कर देते हं। 
( हिं० जापाद शु० ९ ) 

, प्रत्येक काये शान्तिसे करो, और शान्तिके लिए करो । शान्ति 
का स्वरूप जानकर झशान्तिके मा्गंम मत जावो। जो भी कार्य 
करो उसमे आत्मीय लाभ ओर हानि देख लो। आत्मीय लक्ष्य 
छुछ्क नहीं, तव तुम्हारे सब प्रयत्न व्यय हं। सबंदा आत्मीय लक्ष्य 
(पर दृष्टिदान रकखों | ओम | 
, (हु० आपाद ० १० ) 

जो नियम लो; उसका पालन करों। उपदेश देकर मानकों 
'आसाव करो। सद्रचन बोलो, अल्प विद्र करो। यथाथ सत्य 
कही, जो क़टुक भाषा हो उसका प्रयोग न करो। सत्यका पालन 
चही कर सकता है जो संसारसे भयभीत दहो। जो लोक प्रतिष्ठा 
(चाहता है वह मुमुच्ु नहीं । 

(विं० भाषाद्‌ छझु० ९१ ) 

«शुद्ध भाव रक्‍खो, परकी मूच्छासे ही शुद्ध भावका घान होता 
है। अप्निका सम्पक़े दो जलमें विकृतिका कारण होता है। 

पुण्य-पाप वन्धके कारण होनेसे दोनों ही कुशील हैं । उनमे 

कुशील ओर एककी सुशील मानना बु़िमे नहीं आता। 
चाहे सुषगेकी वेडी हो चाहे लोहेकी वेड़ी हो पुरुषोंकों 
बन्धनका कारण हैं। इससे कुशील जो हें उतसे संस और राग 
'त्याग़ो ।, कुशील शुभ कम भी है ओर अशुभ कर्म भी है। दोनों 
आत्माको संसार वन्धनमे डालते हैं। जैसे लोकमे जब यद निश्चय 
"झे बाग है जो अमुक मनुष्यकी प्रवृत्ति दुष्ट है। तव हम उस 
८माहुपका चाहे बह, उत्तम्‌ वणेका हो चाहे जघन्य वर्णका हो; संसमे 
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त्याग देते हैं। इसी सहृश वह कम प्रकृति चाहे वह शुभ हो चाहे 
अशुभ हो । जब हमको दोनों ही परिणतियाँ संसारका कारण होती 
हैं तब जो विज्ञानी वीतरागी हैं. वे उनके साथ न,संसर्ग करें और 
न राग करेँ। लोकमें यह भी देखा गया है, जो कुशल हस्ती होता 
है वह स्वकीय वन्धनके लिए ठृणपटलसे आच्छुन्न जो'गत्ते है 
( उसपर स्थित जो करेणु छुट्टिनी है; चाहे वह मनोरमा हो चाहे 
अमोरमा हो उसका संसगे नहीं करता। इसीसे भगवान्‌ छुन्द 
कुन्दाचायेका उपदेश है-- 
रचो बंधदि कम्म परंचदि जीवो विरागसंपत्तो | 
एपो जिणोवदेसो तम्हा कम्मेसु मारज्ज ॥ 
आनाणेवे5पि कथितं-- ु 
रागी वध्नाति कर्माणि वीतरागो' 'विधरुच्यते । ' 
एपो जिनोपदेशोध्य संक्षेपाहन्धमोश्षयों! ॥! 
जो रागी जीव है वह वन्धको प्राप्त, होता है और,पीतराग 
छूटता है, यही जिन भंगवानका उपदेश है; इससे रागको त्यागना 
चाहिए। जो मनुष्य परमाथे-मार्गसे च्युत हैं, वे ब्रत-शील तप 
करके भी संसारके पात्र होते हैं । 
( द्वि० आषादू,क्ृ० ११) 
सबसे पर अपनेको सममे; अपनेमे भी अपनापन छोड़ो 
अथांत्‌ अंभिमान न करो | अभिमानसे 2३6 घात हो हे 
जैसे मेलापन कृपड़ेकी स्वच्छुताका घातक होता दे। ,अ 
उष्ण पयोयके सम्बन्धकी पाकर जलके शैत्यका पता नहीं चलता 
रुक कालमे एक गुणकी एक ही पर्याय रहती है । 
$ कप द्वि० भाषाद शु० १३ ) 
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शीमरता न करो, धौरतासे श्रेम करो। परको अ्सन्न करनेको 
आत्माको सुरागमें लगाभो। सुमायंका अथ है अपनी परिणति 
इतनी स्वच्छ करो, जो उसमे शेय श्ेयरूप रहे | तानक्ी परिणति 
शञानबो ही स्पश करे, यद्यपि शञान-जेय सम्बन्ध मातसे एक दूसरेका 
सम्पर्क है ओर इुछ नहीं । 
(द्वि० आपाद शु० १४ ) 
आज़ गुरुपृणिमा है। स्वये रागादि दोषोंसे अदृपित हो प्राणी- 
मात्र पर अनुकम्पा करो। 
(द्वि० आपाद शु० १५) 
पदा्थोंके परिणमन स्वार्धीन नहीं, अज्नाती जीवोकी कल्पना 
प्रसंख्य है। परमे ही अस्तित्व मानते हैं, अपने को इुद्ध नहीं 
मानते | यही महती अज्नानता है । इसका मिटना असम्भव है ! 
(श्रावण झृ० $ ) 
तव ता जो है सा रहेगा, वह कमी भी विनाश न होगा। 
केवल परके सम्बन्धकों पाकर विकृत हो जाता है। जैसे कोई फल 
अधिक गर्मी पाकर सड़ जाता है, उसके रसादि गुण विकृत परि- 
णमनक्रो प्राप्त दो जाते हैं। उसकी अभय संता दे दी जाती है 
( आवण कृ० २) 
शान्तिके लिए व्यम्र मत दोओ, वह अन्यत्र नहीं समीप है। 
प्रुतु उस ओरहमारा लक्ष्य नहीं। हमारा विपय वाद्य है, अंतरंगकी 
ओर लक्ष्य नहीं। जो निवकी दशासे परिचय न किया तब मलुष्य 
जन्म यो ही विताया, मनुप्यप्ते उ्तम अन्य नहों। 
धि (क्ादण कु० ३) 
._ देखकर चलो, देखकर भोजन करो, भोजन करते समय वपयोय 
को अन्यत्र मत जाने दो । छुघाके अनुरूप भोजन करो, तो रुचे 


ह०५ दैनन्दिनी के पृष्ठ 


तथा पचे उसे उपयागमे लाओ । भोजनका प्रयोजन शरीरकी रक्षा 
है। यदि भोजनसे शरीर रोगी हो जावे तब वह भोजन बिष है। 
(शआवण कृ०, ५) 
बहुत कम बोलो, छुछ न करो यह अच्छा है; किन्तु अनुचित 
काम न करो | उचित-अनुचितकी परिभाषाका निणेय स्वानुभवसे 
करो । आपका अलुभव ही कल्याणका मांग हे, अनुभव शूल्य ज्ञान 
'कल्याणका कारण नहीं 
संसारमें सबे मनुष्य अपने-अपने गीत गाते हैं । कोई किसीका 
उपकारी नहीं । केवल जो आत्मामें कपाय उत्पन्न होती है, उसे 
दूर करनेका प्रयास करते हैं। कपायसे आत्मामें एक प्रकांरकी 
चेचेनी हो जाती है। वह बेचेनी ही कायेमे प्रवृत्ति कराती है। जैसे- 
जिस समय हमको क्रोध उत्पन्न होता है, उस समय परको अनिष्ट 
करनेकी इच्छा होती है। उसप्े हमको छुछ लाभ नहीं; परन्तु वह . 
इच्छाजब तक है तव तक वेचेनीपे विकलता होती है। जब परका 
अनिष्ट हो गया, वह बिकल्ता मिट जाती है। हमारी श्रद्धा क्रोध 
कंषायका कार्य ही इसका कारण है। वास्तवमें जो विकल्ता थी 
चह क्रोध कपायसे थी। कारये होनेसे हमारा क्रोध मिट गया। 
विचार कर देखो न ९ 
न हम क्रोध करते नविकल्ता होती; अतः क्रोधको न होने देना 
ही हमारा पुरुषाथे है। इसका अथे यही है जो ऋ्रेध होनेपर उसमे 
आसक्त न होता। यही आगासी न होनेका उपाय है। क्रोध यह 
उपलक्षण है यावत्‌ मोहकमके उयसे भाव हों उनकषधेमें आसक्त 
न होना। कहाँतक कहा जावे १ देखने-जाननेमे जो पदाथे आवें 
आनेकी रोक-टोक नहीं हो सकती । उनमें रागादि न करना यही 
संसार-बन्धनसे मुक्त होनेका अद्वितीय मागे है। आत्मा द्रन्यकी 
परिणति आत्मातिरिक्त पदार्थके सम्बन्धपे ही कलुषित हो जञाती 
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है। कहुपितका अधथ यह हैँ. जो उब पदार्थोमे निव॒त्व कहपना कर - 
हम किसी पदार्थमे राग करते हैं ओर जो हमारे रायके विरुद्ध होते 
हैं इनके वियोगका यह करते हैं। इस श्रकार प्रक्रिया करते-करते 
अन्तमे इस पर्यायका अन्त आ जाता है। अनन्तर जिस परयावमे 
जते हैं वहाँ यही प्रक्रिग काममे लाते हैं । इस तरह अनन्त संसारके 
पात्र होते हैं । वास्तव न तो अन्य पदाथे हमारा हैं ओर न हम 
अन्पके हैं। तव क्यो उनमें निजत्व करपना ९ यही करपना दूर 
करनेके अथे आगमाभ्यास है। आगम में तो इतवा सुन्दर कथन 

| यदि वह हमारे अनुभव में आजा तव कल्याण साय अति 
सुलभ होजावे। , 


आत्मा नामक एक पदाथे है | उसका अनादिकालसे अजीब 
पुदुगलक साथ सम्बन्ध है। आत्मा चैतन्यगुणवाला द्रव्य है 
पुदुयल जड़ है. उसका लक्षण स्पशों, रस, गंध, रूप है। तहाँ 
ये पाय जावें उसे पुदूगल कहते हैं । पुदूगल के साथ ,जीवका ऐसा 
सम्बन्ध है जा यह जीव उसको निज साथ लेता है। निज मानकर. 
उसका सदा रखनेका प्रयास करता है। यदि उसमे कोई वाघा 
पहुंचाता है तव ज्से निज शत्रु मान लेता है। 


( श्रावण चद़ी ५) 

उचित झगर अनुचित विचारकर किसी कार्येस अबृत्ति करनेका 

आरभ्स करो। उचित तो यह है कि प्रथम आपको जानकर तद्रप 
रहनका प्रयद् करो | वात कहना चातुलका काम करना है। 

( श्रावण झुष्ण ७ ) 

सुद्धताका अथ ह, एक द्रच्यका दूसरे दन्यसे तादात्स्य नहीं। 

सन्वन्ध अनक अकारक हैं। उनमे संयोगादि सम्बन्धका निषेध 

नहीं | तादाए्य सम्बन्ध मात्रका निषेध है। जैसे आत्माका शानके 
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साथ वादात्य है, बैसा' पुद्गलादि द्वव्यके साथ सम्बन्ध नहीं। 
अतः जो निज्र वस्तु है, उसीकों अपनाओ। 
( भ्रावण कृष्ण ४ ) 


है आत्मन। सब उपद्रवोंसे पएथक होनेकी चे्टा करो । संसारमें 
आपकी प्रवृत्ति ऐसी निरमेल करो जिसे देखकर अन्यको शान्ति 
पहुंचे। यह लक्ष्य मत रखो जो अन्यकों शांति पहुंचे। परकीः 
ऋतपना त्यागो । परसे कभी भी आत्मशांति नहीं | शांतिका कारण: 
आपको आप रखो | । 
( श्रावण, कृष्ण ९ )- 
आजका कार्य )कल पर मत छोड़ो, अन्यथा कभी भी कोई 
कार्य नहीं कर सकोगे। जो कार्य करो, सांगोपाँग करो। किसीके 
द्वारा यदि उस कार्यकी समालोचना हो तो यदि वह उचित है तब 
उसे स्वीकार करो | और जो कायेमें दोप हों उन्हें परथक्‌ करो । ,, 
( श्रावण कृष्ण १० )- 
धम अतीन्द्रिय नहीं, यदि कोई मनुष्य प्रयास करे तब धर्म 
तत्काल अनुभव आ सकता हैं। धर्म आत्माका केवल परिणाम: 
है। जिसके उ्द्यमें अनायास संसार वन्धनसे छूटकर केवलद्शा 
जीवकी हो जाती है । 
( श्रावण कृष्ण १३ ); 


संसारमें प्राणीमात्रके अति सदृव्यवहारसे अध्ृत्ति करो । किसीको 

तुच्छ मत मानी, तुच्छे सानंना मान-कपायका य्योत्तक है। सार्न- 

कंषाय ही संसारमे दुखदाता है। भनुष्योसे मनुष्यताका व्यवहार 
करो, क्योंकि जैसे आप सनुप्य हो, अन्य भी मनुष्य हैं। 

( श्रावण कृष्ण १३ 9 

किसीसे द्वेषभाव न करो, हवषभावसे पाप अद्वतियोंका बन्द 

दोता है। प्रकृतिके .उदयमे मिर्मेलभाव नहीं होते, निर्मल भावोंके 
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अमावम निरन्तर तौत्र सैक्केशता रहती है। संक्तेशता ही दुःखकी 
जनती है। जिले हु!खसे मुक्त होना हो वे रागादिक परि- 
णामों से वर्चे । 
( आवण कृष्ण १४ ) 
जब तक आप आइुलताके कारणोमे व्यस्त हैं, परको बीत 
रागताका उपदेश देकर उपदेश बननेकी चेथ्टा भूत करो । जो 
प्रतिज्ञा करों, उसका निया करों। यदि अन्लुचित अतिज्ञा हो, 
उसको संग करनेमे ही लाभ है। किसी भी मलुष्यके साथ अशिष्ट 
व्यवहार सत करो, चाहे वह अपना शल्रु क्यों न हो ९ 
( श्रावण कृ० ३७ ) 
आज स्व॒राव्यका दिवस है, अतः भारत सरकारकी ओरसे 
छुट्टी है। व्नि आना-जाना होता हे। खेद इस वातका हैं कि हम 
लोग अपनेको नही सम्दालते। संसारकों उपदेश देते हैं, कल्याण 
मार्ग पर चलो, परन्तु हम स्वयं कल्याण मार्ग पर नहीं चलते। 
अन्यको उपदेश देते हू, क्रोप मत करो । इस स्वयं क्षमाकी अब- 
देलना करते हैं | 
( श्रावण छु० २ ) 
जो छुद्ढ करो, विचारके करो। विचारप्ते तातय आत्मतत्त्वका 
ठीक समको ओर उसीमें रत रहो। तथा उसका देखना जानना 
दी मानो । राग-हेए ओपाधिक भाव हैं, उनको त्यागो । जो तुम्दारी 
निरपेत्ञ परिणति है, उसका आदर करो | 


( आवण झु० ३ ) 

लिस कार्यके करनमे उत्साह नहीं उस कामको मत करो। 
ज्यथे परिश्रमसे छुछ लाभ नहीं । मनको स्थिर रखनेके लिए आत्म- 
चोधकी महती आवश्ण्कता हे। सम्यग्दशनका यह अथे है जो 


३9९, दैनन्दिनी के एष्ट 


'अस्तुको, यथाथे , प्रतीत करा देवे । सम्यन्दष्टि जीव परके गुणोंकी- 
प्रशंसा करते हैं, क्योकि गुण निज वस्तु है। 


( श्रावण झु० ४ ) 


जह्दों तक बने आत्माको प्रसन्ष रखो, यदि कोई अपमान करे 
तब दुखी मत होओ। प्रसन्न कृत विकारोंसे निजकी रक्षा करो । 
ज्ञाता, दृष्टका केवल श्रथ ही मत समझो भ्रत्युत ज्ञाता दृश्ट रहो । 
( श्रावण झु० ६ ) 


किसीके साथ स्नेह मत करो। स्नेह ही बन्धनका मूल है। 
स्नेहका मूल मिध्यात्व है। मिध्यात्व ही परमे निञत्व कहपना 
करता है । प्रश्न यदि ऐसा है तब सिध्यादर्शन जाने बाद क्यों पर 
पदार्थों राग होता है  तत्त्वसे राग नहीं होता, संस्कार के वल्लसे 
बह थोड़े काल रहता है पश्चात्‌ अनायास चला जावेगा। किसीसे 
राग न क़रो, द्वष तो सुत्रां हेय है। रागमे मोश्षमागंकी उपलब्धि; 
का उपाय , होनेकी सम्भावना- है, परन्तु है राग वन्धका हेतु, 
अतः हेय है। 
। ( भ्रावण झु० ८ ) 
जिस कार्यके करने योग्य सामथ्ये न हो, उसे आरम्भ सत करो । 
पराश्रित जीवनकोी मत वनाओ। पर घर सिक्षावालोंकों उचित है 
जो दाताके घर पर भोजन मिले उसे सम्तोष पूरक भक्षण कर 
उदरपूर्ति कर लें। गरद्धताको त्याग भोजन करो। भोजन तो पर 
पदार्थ है, इतने मुग्ध क्यो होते हो ९ 
( श्रावण छु० ३० ) 
मेरा स्वय॑ विश्वास है, जो मनुष्य मात्र संयमका पात्न है। 
विकास उसकी योग्यताके अनुरूप होता है। किसीको तुच्छः 
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समझना महत्ता अज्भञावता हैं। उत्तम कुलमे पैदा होनसे ही आत्मा 
संयमका पात्र हाता है, यह हमारी बुद्धिम नहीं आता।..|' 

(श्रावण झु० १९ ) 
शांतिका मार्ग कहीं नहीं, आत्मीय परिणतिमे है। परन्तु उसमे 

मोहादिजन्य विकार न होता चाहिए मोहसे आत्मामें पर-पदथमें 
निनत्व भाष हो बाता है ओर जहों निजल् हुआ, पहोंँ ही सग 
इपको आभ्रय मिलता है। जहाँ रागद/प हुआ चहोँ ही फिर सेप्रह 
करनेकी रुचि होती 

( श्रावण झु० १३ ) 
सबसे चलबान पाप पर-पदार्थमे निजलकी कल्पना है। जिसे 

महापुरुषन इसे घोड़ा, अपने मनुष्य जन्मके लाभका फल पाया। 

( श्रावण ० १४ ) 
परका रक्षा वही कर सकता है, जो स्त्रय॑ आत्माकी रक्ता 

करनम समर्थ है. जो आात्माक्ी रक्ता करने असमथे है वह क्या 
परका कल्याण कर सकता हूँ ? रक्षासे तात्पय आत्माकों पाप से 
श्यक करो, पाप ही संसारकी जड़ है। 

( श्रावण झु७ १५ ) 
यह भारतवपंस अवस्या थी, जो पॉच वर्षके वालकोकी रचना 
अकारकी करप्रिय ओर भावपूर्ण होती थी। एक बालकका 

शपाल्यान है, जो एक पंडितने सभामे यह समस्या दी जो-* कल: 


थाम! कि इस! हरिणशिशुरेद विलपति/ | .. 
( भादुपदु कृष्ण' २ 9 
परक्की समालोचना त्यागों, आत्मीय समालोचना करो। 


सवाज्ञाचनाम काल लगाना भी उचित नहीं। अत्युत वह काल 
इचम विचारों लगाओ। आत्माका स्वभाव वात्ता दृष्टा हैं, चहट 
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रहने दो । उसमें ३टन्अनिए कल्पनासे बचा । अनादिकातसे यही 
इपद्रव करते रहे । 
( भाद्रपद कृष्ण ३ )' 


परके समागमस लाभ भी होता है. आर हानि भी होती है। 
ओर न लाभ “होता है न हानि होती है। जेसे जीवके भरनेपर 
हिसा होती भी है ओर नही भी होती है। प्रमत्त योग सद्भाबमे 
हिसाका सद्भाव है, अ्रभावमे नहीं। इसी काय माम्नमं यही प्रणाली ' 
हैं। स्वच्छ भांवोंकी उत्पत्तिका मूल कारण स्वयं है । 
( भाद्पद्‌ क० ४ )' 
बहुत विकत्प होना ही दुःखका मूल कारण है। आत्माका 
परिणाम दर्शन, तान है । उसमें जो इछ्टानिप्ट करपना ९ 
वही आत्माको पतित बनाती है। फिर उस पंतितको दूर नेक 
लिए पतित पाचन |तक पुकार होती है। ज्च॑ पतित पावन कोई 
साक्षात्‌ सुननेवाला नहीं मिलता ओर जो इतह्त्य आत्मा हो चुके 
उनके इन्दरियजन्य ज्ञान नही, जो उसकी पुकारकों सुनें। श्ञानमे 
आनेपर भी माहक्े अभावसे भक्तपर करुणा बुद्धि नहीं । फिर हस 
पत्थरकी मू्तिमं भगवानकी कल्पना कर अपना दुःख सुनाते हैं| 
सुननेबाली मूर्ति ही ता है, उसके इन्द्रिय नहीं, कोन सुने १ अन्ततो- 
गर्वा यही सममर्म 'आता है, जैसे हम पापके कर्ता हैं, तहत 
हमारी आत्मा ही उसका घारण करनेवाली है। तब सिद्ध हुआ 
हम स्वयंही 'पंतित हैं ओर स्वयं ही पतितपावन हैं। किन्तु' 
हमारी अनादि कालसे श्रद्धा परमे हा रही है । यही संसारकां मूल 
४ हे ( भाह्पद्‌ क्र० ५-६०७ ) 
झनादि कालसे पर पदार्थके सम्बन्धसे मोही, रागी-द्पी'बन 
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रहा है, यदे यह आत्मीय ज्ञान, दर्शन पर ही आत्मीय स्वत 
खले तव आज कल्याणका मार्ग प्राप्त हो सकता है! 
( भाद्षपद क० ८ ) 
आत्मीय परिणतिको स्वच्छ खखो; परन्तु सो तो कर्ता नहीं 
संसारका ठेका ज़ेता है। जो मनुष्य आध्म-कल्याणसे वश्ित हैं, 
वे ही संसारके कल्याणमें प्रद् करते हैं | परमायेतते कोई भी पदाये 
किसी पदार्थ छुछ नहीं कर सकता, प्रतीति ऐसी दवोती है जो 
छुम्मकारने घट बनाया। कुम्भकारने प्रयत्न किया, छुम्भकार उस 
प्रयत्षका कर्ता है। 
( भावपुद क० ९ ) 
संसारमे यदि शान्ति चाहते हो तव सव्ते पहले .परमें निजत्व, 
की कल्पता त्यागों। अनन्तर अनादिकालसे जो ,यह परिम्रह, 
पिशाचके आवेगमें अनात्मीय पदार्थोंसे आत्महितका ,संस्कार है, 
उसे त्यागो | हम आहादिक संज्ाओंसे आम ठृप्त करनेका प्रयत्न 
करते हैं, यह सब मिध्या धारणा त्यागो । सन्तोपका कारण त्याग 
है। ,उस पर स्वृत्व क्पना करो। अतिदिन जो गह्पवादप्ने जगत 
को सुलमानेकी चेढ्टा है, उसे त्यागों और आपको, सुलमानेका 
प्रयत्न करो। संसारमें धमं और अधरम तथा खान और पान यही 
तो परिषद है। यह जो धर्म है, जिसे लोकमे पुण्य शब्दते व्यवहार 
करते है, तुम्हारा स्वभाव नहीं । संसारमे ही रखनेवाला है। 
( साहुपद्‌ छु० .९-१० ), 
निःशह्ढग रहो, यही मोक्षमागका प्रथम मूल मन्त्र है। ग्रहस्थ्रोके 
चक्रमे मत आओ यह ही संसार वृद्धिक्ी मूल जड़ है। एकाकी 
ही झूना ओर आपत्तियोंसे सुरक्षा करनेवाला है। आत्मा जहाँ 
पराधीन हुआ, वहीं अनेक प्रकारके सह्ुटोंमे पड़ जाता है। 
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किसीकी वचन मत दो, जो आपकी परिणतिकों पराधीनतामें 
मंत खो । 
। ( भाद्षपद कु० ६४) 
दृढ़तम प्रतिज्ञाके अनुसार कार्य करनेवालोंको सिद्धि हस्ता- 
मलकबत्‌ है। वहुतसे मनुष्य संसारमे झ्यातिकी चाहसे नाना 
प्रकारके कष्ट उठाते हैं। अन्ततो गत्वा यदि लौकिक यश न मिला 
तब पश्चात्तापके पात्र होते है । यदि शांति और सुखकी कामना है 
तब इन विकल्पोंकों छोड़ो ओर सरल भावोंसे काम करो । 
( भाद्रपद कू० १२) 
जो निर्भेय होते है, व ही कार्य करनेमे उत्तीण होते हैं । संसार 
रागांदि परिणामोके द्वारा जीव और पुदंगल़की विभाव पयोय 
है। विभाव पर्यायकी उत्पत्ति ही पदार्थों विलज्षण सम्बन्धसे 
' होती'है। एक स्थान पर रजत और स्व॒णेका पिण्ड रखा है, इससे 
“उनमें विक्ृति नही होती । किन्तु अब दोनोका योग कर एक पिण्ड 
बना दिया जाता है तव बिछ्वत हो जाते हैं | एवं जीव और पुदूगलका 
विक्षण सम्बन्ध ही संसारका जनक है। किन्तु इनमे पुदुगल 
अचेतन है, उसको यह ज्ञान नहीं जो हमारी विक्ृताबस्थामे कारण 
जीवका विभाव परिणाम है। अतः उराओ प्रति बदला लेनेकी चेष्ट 
है। जीवमें चेतन गुण है, अतः पदार्थोंके बाह्याभ्यन्तर कांरणोंको 
ज्ञान उनके प्थक्‌ करनेक्ा प्रयत्न करता है। 
( साद्रपद्‌ छृ० १३-१४ ) 
मैं इन सवेका ज्ञाता दृश हूँ, ऐसी मेरेमें शक्ति है। अनादिसे 
'स्वभाष मेरा मेरे साथ है; किन्तु उसमें यह दोष भा गया, जिसंको 
मैं देखता हूँ। उप्तकों निज मानने लगा। यही'भहती झुटि हुई। 
दर्पणमे स्वच्छृता'है और उसका कांय स्वपरप्रकाशव-व है | जैपे 
*दंर्पणमें अप्ि कतकती है। ( भाहाद छ०- ३० 
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स्वाधीनता ही सुखकी जननी है। परतन्त्रतास़े आत्मपिकासमे 
वाघा आती है। परके ध्यान करनेसे आत्माकी क्षति नहीं, उससे 
राग-द्वेपक़ी करपना ही जतिका कारण है। राग-हेपकी उत्त्तिका 
भूल कारण तो आत्मा ही है परततु जिसमें मोहनीय क़्मेंकी सत्ता 
होगी, वही आत्मा रागादि परिणामोका पात्र होगा | , 
(-साहपद छु० ३ ) 
, परका समागम ही दुखका निमित्त;ह। मोह, राग-द्व पक 
लिए इसका अंश पर्याप्त हे। महान पुरुषोंने इसीसे 
(रहना इ्ट किया। यहाँ तक महापुरुषोंने विचार किया, जो हमारे 
आधुनिक मलुष्योंके ध्यानमे उनके विचारोंका 'झभमास भी 


नहीं दोता। 
( भाद्पद झु० २) 
चित्तमे निमंलता रखना । अपनी कपाव्की छपनी न सममो | 
जब अपनी नहीं तब उसे रखनेका प्रयास ही, क्यों ! आप तो 
ज्ञानादि गुणोका पिण्ड है, तव उससे , अन्यको रखनेकी 
चेष्टा क्यों ९ 
( भाद्षपद झु० ४ ) 
हम अपनेको भीरु सममते हैं यही हमारे आनमें वाधक है । 
जिस दिन हम सिंह वन निर्भय हो जवबेंगे,, अनायास आत्म- 
कल्याण सन्िहित है । ! 
( नाद्वपद छु० ५ ) 
दिन शांतिसे यापन करो । समयसाए में यह दिखाया है जो 
का धन बी (कप करते हैं । झन्य द्रव्यका 
। क्रानेमें समर्थ नहीं। न जो श्रीडुल्द्‌ 
कुन्द महाराजने निमित्तकों मेटा हो शररान होती अपेक्षा 
“यह कथन है । डर ( माहपद्‌ छु० ७) 


४९५ दैनन्दिनी के शह 


, सत्यका अथे है. यथावस्तु तथा मिरूपण करना। शाद्धके 
द्वारा निरूपण होता है। वह ढंडा लेकर प्रवृत्ति नहीं कराता तथा 
(यह.भी नहीं कहता कि तुम हमकी आचरण करो | हमको उचित है 
कि हम स्वयं मा्गपर चलकर उससे लाभ उठात्ें। वल्क्रि लाभकी 
आशा छोड़कर उसपर अमल क़रना ही आत्मकल्याणका साधक 
है। व्याख्यान देकर मनुष्य जगतकों प्रसन्न करना चाहते हैं। 
'आत्माको प्रसन्न कनेकी अवहेलना करते हें। फल उसका उत्तम 
नहीं, उत्तमता तो इसमें है जो निरन्तर पापोंसे प्रथम रहनेकी चेष्ठ 
करो। पापका मूल कारण राग है, उसका निपात करो |. “,, 
! ( भाद्रपद झु० ८-९. ) 
( तत्तसे देखो तब आत्मा तो निर्विकरप है। उसमे यशोत्रिष्स 
ही व्यथे है। यश तो नामकमेकी प्रकृति है। यशसे कुछ मिलता- 
जुलता नही। हम 

। , ६ भाहप़ठ छु० १३ ) 

। आपको निर्मज्ञ बनानेका अ्रयास करों। परकी चिता करलेसे 
ुछ्र लाम नहीं। पर पदार्थके परिणामके तुम कर्ता नहीं और/न 
दाता भी हो। व्यथके संक्प-चिकत्प जालमें अपनेको फंसाते हो | 
'विचारों तो सही, वन्दर चनेके लोभसे घटमे अपने दोनों दाथोंको 
फ्रेसा लेता है । धिक्‌ | इस, लोभको । हट 

।॥ | »+ , ,..( भाष्पढ छु० $$) 
( / संसारक्षी लीला अनन्त नहीं, कपायाध्वसान असंस्यात लोक 
,अमाण ही तो हैं। । + 

| ३८5. ( भाद्षपठ शु०, ६६ ) 

,। निरन्तर स्वात्मव्िन्तन ,के । ठ्ुसका अर यह है'क्ि तुम 
(अकेले हो, गेह शरीर भी पर है, इसका स्पम्राव अन्य है । तु 
'देखने-जाननेवाले.हो ॥वह दृश्य है, इसमे तु्हांगा अर भी नहीं। 
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इसका अंश तुममे नही, व्ययेके जालमे मत पढ़ो । जालमे फेंसनेका 
कारण तुम्हारा लोभ है,--/लोभ पापका बाप बखाना ।? 
( भादपद शु० ११) 
निर्मीक होकर काम करों। भय पापसते करो। उत्तम अभिप्रायका 
' व्यक्त करनेमें संकोव मत करो। जिसने उत्तम बातका प्रचार न 
किया वह मनुष्य गणनाका पात्र नहीं। 
( भाद्षपढ छु०' ७ ) 
सर्वप्ते महान्‌ बंधन संसारमे परको निजत्व मानता है। आज 
शरीरको आत्मा मानकर सम्पूर्ण जगत अनन्त दुःखोका पात्र हो 
"रहा है। यदि दुःखत्े मुक्त होना चाहते हो, परमे ममता त्यागों । 
( भाद्रपद झु० १५ ) 
सबसे प्रथम आत्माकी आराधना करो जो सार्गको दिखाने- 
वाला है। वही आराध्य देव है । उसमें अचिन्य सामथ्य है। वह 
चाहे तो आत्माको ऐसे स्थानपर लेजावे जहाँ एक श्वांसमे अठारह 
वार जन्म-मरण अन॑तकाल भुगतना पड़े। और वह चाहे तो ऐसे 
स्थानपर ले जावे जहाँसे फिर अ,गामी काल कहीं पुतरागमन न 
होवे। यह लिखना सहज है; पर्तु करना कठित है । विकत्पक्ा 
करना सरल है; किन्तु उसका करना अति कठिन है। कठिन ही 
नहीं भ्रति कठिन है। अतः बिन्दें सुख चाहना है उन्हें विकस्पोंका 
' प्रित्याग करना चाहिए। केवल कया करनेप्ते कोई लाभ नहीं। 
( भाश्विन छू० ६-२ ) 
परमा्थप्ते क्षमा, अन्तरंग शांतिभावक्ी आप हो जाना यही 
' है। किशु हम लोग परसे क्षमा माँगते हैं और परक्ो देते हैं । यह 
“व्यवहार है, उसे त्यागना ही श्रेष्ठ है। इसपर लोगों ही हष्टि नहीं। 
लि ( भाशिन कृ०-३ ) 
" जो काम करो, दंढ़ निश्यपते करो।' परकी कत्याण कया 
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छोड़ो । श्रेयोमाग पर दृष्टिपात करो | केवल गल्पवादसें समय न 
गमाओ। 
( आधश्विन कृ० ६ ) है 
आत्मद्रव्य है इसमे क्या प्रमाण है? आपका कहना ही 
इसमें प्रमाण है। आपके यह साव हुआ, जो मै कोन हूँ ! जिसमें 
यह इच्छा हुई वही तो आप हो। 
(आश्रिन कृ० ७ )- 
,.. क्काम संसारमे दुःखकी खनि है और अथे अनर्थका कारण 
है। इन दोनोंका मूल धर्म (गुण) है। अतः इसमे आदर त्यागो। 
भुन्न-मित्रकलत्नाणि न हि. सुखकारणणि, एतानि त्रीणि 


प्रित्यज्य मोधमाग म्रवृर्ति छह | 
( आखिन कृ० १० )* 


परके ऊपर दया करना उसको उचित है जो यह समझे दया 
करनेवाला मैं कौन हैँ | जब मै स्वय॑ ढु।खी हूं परके ऊपर क्या दया" 
कहँँगा ! जिसपर दया करता है, उसे लघु मानता है। यही तो 
महती अज्ञानता है। 
(आश्रित कृ० १ )- 
परसे समागम करना ही परम दुःखका कारण है। दुःख अन्य 
वस्तु नहीं; आत्मामे आकुलता ही दुःश्वकी जननी है। यदि इसको 
पृथक करनेकी इच्छा है, तब परके समागमको त्यागों | गरपवादसे" 
बुध नहीं होता । करतैव्य-पथमे आओ, छुछें करके दिखाओ। 
(आश्रिन कृ० १२ ) 
व्यप्रता त्यागो, कोई भी कार्य हो शान्तभावसे करो। शांतिफे 
अर्थ अशान्त होना भह्दान्‌ अनर्थक्री जड़ है । अनथ परम्पराते 
क्रांति बहुत दूर हो जाती है। अतः कोई सी परिस्थिति आज़ाबे 
२७ 
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उसमे व्यय मत होओ | व्यप्रतासे कार्यमें वाधा ही होगी । केवल 
शान्तिका लाभ भी ने होगा । 
( आश्विन कृ० १३ » 
अनेक प्रकारके विकर्प उठते हैं जो ग्रायः व्यथ हैं। उचित 
तो यह है जो सभबे कत्पनाञ्ोंकों त्यागकर केवल आप ही रह 
जावे । फिर पीत पक्षीके सहश केघल आपही आप कल्याणका 
विपय रद्द जावेगा । उस कालमें जो कल्पना जालसे नाना प्रकारके 
आउलताजन्य दुःख होते थे वे स्व॒वमेव शांत हो जावेंगे | 
(भाद्दिन कृू० ३० ) 
प्रत्येक प्राणीकों सुमाग्मे लगानेका प्रयत्त करों। किसीको 
चुरा मत सममो | सर्व प्राणी आत्मीय परिणतिके अनुकूल प्रवतेन 
करते हैं! भाव जिसे आप विपरीत मान रहे हो, कल उसीको 
सुपरीत सममने लगोगे। जैसे शीतकालमें घाम सुद्दाता है, वढ़ी 
गर्मीके कालमें अधुद्दवना लगता है। अत्त; सहप्ता कोई सिद्धांत 
स्थिर सत करो | 
(्‌ जाशिन शु० २ ) 
चित्तकी व्यप्रतासे कोई भी इष्ट सिद्धि नहीं होती। फेबल 
पापका बस्च होता है। पुण्य-यपाप दोनों विक्वत्त भाव हैं । इनसे परे 
जो भाव है पह्दी शांतिका दाता है। शांति संसारमें कहाँ नहीं, 
शांत्िका उदय स्वर्य आत्मामें होता है। आवश्यकता स्वच्छ- 
ताकी है। 
(जाश्रिन झु० ३ ) 
कोईका अनिष्ट चिन्तन सत करे । किसीका हित हो 
मानो । परका उत्कप देखकर हे भानो। ० कर कल 
सज्जन बनानेकी चेष्ठ करों। उसकी निन्‍्दा सत करो। कर्मक्रे 
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विपाकसे प्राणी कहाँ-कहाँ नहीं जाता । यह सब विक्षत परिणामोंका 
ही तो विषाक है, उन्हें त्यागो | 
(आशिन छु० ४ ) 


फ्की आशासे जो कल्याण चाहतेह वह गरतमे पात करतेहें॥ 
(आखिन शु० ६ ) 
जिससे मनमे कलुघता आवे, वह परिणाम त्यागो। पर पदाथे 
को दुखदायी मत मानो | आत्मामें जो बात उसन्न हो उस परसे- 
विश्वुद्धता ओर संक्लेशताकी करपना करो। परको व्यर्थ उपालस्ध 
मत दो। यह तुम्हारी करपना ही तो है उसका अंश भी तुममें 
नहीं आता । 
(आश्रिन झु० ८ )० 
पाप कार्योसे भय करो, अन्यसे भय 'करनेकी आवश्यकता 
नहीं। निज स्वरूपकी आराधना करो, परकी आराधना दुछ लाभ 
प्रद नही, संसारकी जढ़ है। 
(आश्रित झु० ९ )- 


वह्दी महान्‌ पुरुष है। जो अपने दोषोंको देखकर प्रथक्‌ करनेकी 
करता है। 
( आधश्विन शु० १७ )२ 
निर्मोक रहो । भयसे आत्मा पतित होजाबेगा। मोक्ष-मार्गसे 
बब्न्चित होना पड़ेगा, पाप मत करो। परमेश्वक्की आराधनाकी 
आवश्यकता नहीं । (आशिन छु० ११ 9 
इेशरकी उपासनासे इधर नहीं होता और धनादिके व्ययसे 
आत्मा शांति नहीं पाता। आप स्वयं अपनेको अपनाओ, यही. 
शांति और सुखका मार्ग है। आगम पढ़नेसे आत्मा ज्ञानी व्यवः 
दस्में होजाता है; परन्तु उससे पारमा्थिक ज्ञानका लाभ नहीं | 
दे ( आधिन झु० १२ ) 
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परका सम्बन्ध जव॒तक हैं तब तक ही संसार है। परके 
सम्बन्धका अर्थ यह है जो लिस भावसे परको अपना मानता हू 
यही त्यागने योग्य हैं। अथवा जो भाव होगया उसका त्याग हो 
क्‍या हो सकता है ? उसमें उपेक्षा वद्धि ही ( भ्रष्ट है। 
(आदिन शु ० १३ ) 
निर्मेल परियामका यह अयथे है जो आत्मा कलुपता न 
आदे। कलुपताका यह अर्थ है जो आपकी परिणतिको क्रोधादि 
रूप न होने देवे। 
(आखिन छ्ु० $४ ) 


आनन्‍्दसे जीवन यापन करो, विशेष चिंता त्यागों। कंसे ही 
प्रवल उपदेश उपदेग देकर सुधारनेकी चेष्टा करें ओर तुम उसके 
जान जाओ; पर्तु जबतक परपदार्थोंसे समत्न न त्यागोगे 
तवतक भोद्के भोद रहोगे। पर पदाथोंका सम्पर्क छूटना ही 
कल्वाणुका मार्ग है | 
( भाश्विन झु० १५ ) 
विरोध आनेपर संतोप करो, विना विरोधके कार्यसिद्धि नहीं 
होती। विरुद्ध साममीके समवधान होनेपर जिसके आत्माम विवाद 
नहीं दीता वही पक्का योद्धा है । समरभसिमें जिसने पीठ दिखा दी 
चह शर नहीं, कायर है। कायरोंसे देशका कल्याण नहीं | 
(कातिक कृ० १ ) 
बहुत विकल्प करना अपनेको दुखी वनानेका उपाय है। 
आपको आप रहने दो, फिर किसी आराघनाकी आवश्यकता नहीं | 
जो मनुष्य अधिक विकल्प करते हैं वे किसी कार्यके अधिकारी 
नहीं। क्योंकि सामग्री अल्प विकत्प वहुत, अतः जो सामग्री दे 
वह सी चेकार जाती है। 


( कातिक क्ृ० २) 
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शांतिसे कोई कार्य करनेपर त्रटि नही होती, दृष्णा ही संसारकी 
योनि है । जिमने आत्मा पर विश्वास किया वह संसार बन्धनसे 
विमुक्त होगए। जिन्होंने तृष्णा रोगको बढ़ाया उन्हें अनायास 
बिना रोगके अनेक रोग हैं। अतः जो कोई शान्ति चाहता है 
बह तष्णा त्यागे | 
(कातिक कृ० ३ ) 
जितना ठीक रहा जावे, उतना ही अच्छा है। कहाँ तक कहा- 
जावे, इस वाचालताने ही सर्वे ध्वंस किया। आत्माका स्वभाव 
देखना-जानना ही है। इसके द्वारा जो मन, वचन, कायके व्यापार 
होते हैं उनके द्वारा कमेका आरव होता है | फिर उसमे कपायकी 
पुटतामे बन्ध हो जाता है। 
(कातिक कृ० ४ ) 
अनेक मनुष्योंको प्रायः शांतिके उपायमें शंका होती है और 
इसका मल कारण हम शाति परमें खोजते हैं। जो सर्वथा निमल 
है। शान्तिका उदय परके अभावमे होता है। परकी चिता छोड़ो | 
( कार्तिक छृ० ७ ) 
स्वाधीन रहना ही सुखका मृत है। 
( कातिक छू० ८ ) 


जो तुम्हारी दुबेलताको कहे उसे आत्मीय मित्र समको | और 

जो सिथ्या प्रशंसा करे उसे मित्र मानकर गतेमे न पड़ो। आत्मा 

अचिन्त्यशक्ति है, इसमे|हपे न करो। वस्तुस्वरूपकी जानो । यशकी 
प्राप्तिमे जो प्रसन्न होता है वह कर्मके वंघनमे पड़ता है | 

(कातिक छृ० ९) 

किसीकों अपना शत्र मत मानो, मित्र भी सत सानो। आत्मीय 

रागादि परिणाम ही आपके शन्नु ओर मित्र हैं। अतः निमित्त 

कारणोंकी अनुकूलता और प्रतिकृततामें हष-विषाद त्याग । कहाँ 
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तक कहे, परमात्माको भी अपना सिन्न सत सातों। बह तो बीत- 
ण्है। 
(कार्तिक कृ० १० ) 
किसी कार्यकी चिता मत करों । कार्यकी सिद्धिका भूल कारण 
उत्साह है। उत्साहद्दीव सलुध्य छुद्ध नहीं कर सकता। आत्मामें 
अनत्त शक्तियों हैं। उनके कार्य उत्साहसे ही व्यक्त होते हैं। 
भोही जीव निरन्‍्तर दुखी रहते हैं। 
(कातिक क्ृ० १३ ) 
किसीसे भी स्नेह न करना। संसारका मूल कारण रही है। 
वर्क यही स्नेह संसार है। इसके सत्तमे ही तिल घानीमे पेला 
जाता है। लोभ भी स्नेहक्की पर्याय है। जिन्होंने इसको वश किया 
वही परमेश्वर हैं। 
(कार्तिक झ० १२ ) 
परको प्रसन्न करनेकी अपेक्षा आत्माको आत्मा जानो । इतरको 
आत्मा मत जानो। सर्व आत्मा आत्मीय परिणामके कर्चा है। तुम 
व्य कर्ता बनते हो | 
( कांतिक कृ० १३ 2 
प्रतिष्ठा की लिप्सा पतनका कारण है। वैसे तो परको निज 
मानकर आत्मा फंसा ही है। प्रतिष्ठाका अथ है, हम संसारमें उच्च 
पहेलाईं। उदचनीच दोनों ही विकार हैं। इनमें हपेविषाद ही 
सपारका कारण है। संसार दुःखमय है। जो संसारके कारणोंमें 
रतहवह भूह ह। 
( कातिक कृ० १४ ) 
सरवका संग छोड़ो और एकाकी रहो, इसीमे आनन्द है। परका 
संम्रागम ही आपत्तिका मूल है। आपत्तिका अधथ यह है जो परके 
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समागमसे प्रथम तो उसमें ममता वृद्धि होती है। ममतासे समताका 
असाव होज़ाता है। तब आत्मा दुखी होता है। 
(कातिक शु० १ » 
आत्मा जो कहे, सो करों। यही कल्याणका मार्ग हे ओर जहाँ 
कल्याण है वही शान्ति है। शान्तिके अर्थ सबे प्रयास हैं। विना 
शान्तिके कुछ तत्त नहीं। अथोत्‌ इसी प्रकार संसारक्षी यातनाएँ 
सहन * करनी पड़ेंगी। केवल गरपवादकी अव्वत्तिसे संसारकों 
चताना है। 
(कार्तिक शु० ५ 9 
संकोचका त्याग करो। कोपीनमात्रकी लालसा अकिंचन 
भावनाकी वाधिका है। संसारकी चितासे कहोँ तक शान्ति मिलेगी ९ 
बुद्धिमे नही आता। रात-दिन उत्तमसे उत्तम प्रन्थोंगे विवेचन 
मिलता है। परन्तु हम वही के वही हैं। 
( कातिक शु० ७ ) 
वन्धन ही दुखका मूल है। वन्धन स्नेहमलक है। स्नेह मोह 
मलक है। बिना पर द्रब्यमे निजतवकी कल्पनाके राग नही। जब हम 
पर को अपना मानते हैं तब इन विकारों की सृष्टि होती | 
( कातिक झु० ८ ) 
संकोचसे सब प्रकार हानि होती हे। प्रथम तो अपना आत्मा 
भयभीत हो जाता है। तथा यथाथे बात न करनेसे अन्यका वास्त- 
बिक जो कार्य है वह रुक जाता है। ह 
( कांतिक छु० ९ )' 
प्रकृति नाम स्वभावका है। जिसकी जो प्रकृति है उसे 
अन्यथा करनेको कोई समथे नहीं यह सत्य है; परन्तु ऐसा नियम, 
है, अज्ञानका अभाव कर सकते हैं; क्योकि पह पर्याय है। पर्याय 
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त्ए-मंगुर है। एकके वाद अन्य पर्याय होती |है । यदि मोह मिट 
जाये तव आत्मामे अज्नान पर्याय मिट सकती है.। 
(कार्तिक झु० १० ) 
परमार्थसे विचार किया जावे तो लोकिक प्रतिष्ठा पतनका ही 
कारण है; क्योकि उसमे हर्ष मानना ही वन्धका जनक है। वन्ध- 
में मल कारण मोह है। 
(कार्तिक झु० १३ ) 
धामिक मनुष्योके सहवासमे दिन विताओ। गरल्पबादवाले 
भनुष्योकी संगति त्यागो | जो त्यागी भी हो, यदि वह लिप्साधान 
हैं तव उसका समागम त्यागो। धार्मिक मनुष्योकी बृत्ति देखकर 
प्रमोद भावना सावो | 
(कार्तिक छु० १२ ) 
आत्मन्व्य ज्ञान-दशनक! पिण्ड है, किन्तु अनादिकालसे शरीर 
का सम्बन्ध है। अतः शरीरके साथ मोह है। उसकी रक्षाके लिए 
आहारादि विविध उपाय जीव करता है। 
( कार्तिक छु० ३४ ) 
त्याग उत्तम वस्तु ह उसका स्वरूप सममनेमें कुछ 
श्रान्ति है। जैसे स्नान करनेसे शरीरमे स्मृति आती है। शरीरकी 
निर्मेलतासे हम अच्छा कार्य कर सकते हैं। 
(कार्तिक छु० १५ ) 


जो भनुष्य दृदत्तम विचारसे गिरे हैं उनसे नतो इस लोक 
सम्बन्धी काय हो सकता है और न परलोकका हो सकता है! 
पे इस लोकसे भी पतित हैं और परलोकसे भी वद्चित हैं । आत्म 
कल्याणका मांगे उ्पेत्षा है। उपेज्ञा संसारका नाश करनेवाली है। 


'संसारका कारण मोह राग-द्वेप है। इसमे मोह ही मुख्य है। यही 
परने निमत्न कल्पनाका कारण हे 
( मार्गशीप कृ० १-२ ) 
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बहुत विवादसे कोई स्वात्मसिद्धि नहीं होती। स्वात्मसिद्धिका 
मूल कारण पर पदार्थंसे सम्बन्ध छोड़ना है। पर पदार्थ बुछ वला- 
त्कार नहीं करता। जो तुमे महणुकर यह आत्मा अपने राग भावसे 
स्वयं किसीकी प्रह/ंकरता है ओर किसीको त्यागता है।जो अनुकल् 
है उसे प्रहण करता है, प्रतिकूलका त्याग करता है। के 
( मार्गशीर्ष कृ० ३ ) 
इस भीषण संसारमे अनादिसे यह जीव पर पदार्थमे नितरत्वकी 
कट्पना करता है। जिसमे निजत्व मानता है उसे अपनानेकी चेष्ट 
करता है। उसमे अति प्रेम करता है, उसको किसी प्रकार बाधा 
न पहुँचे ऐसा प्रयल सतत करता है। यदि उसके प्रतिकूल हुआ 
तब उससे प्रथक होतेकी चेष्टा करता हे। 
( मार्गशी्ष छृ० ४ ) 
इस संसार अटवीमे अनन्तकाल भ्रमण करते-करते आज़ यह 
अलब्ध मनुष्य पर्यायका लाभ हुआ । यह भी कथनमात्र है, अनन्त 
बार यह पर्याय पाया। पर्याय ही नहीं पाया, अनन्तवार द्रव्यमुनि 
दोकर अन॑तवार म्ेवेयक तक गया जहाँ इकतीस सागरकी आयु 
पाई, तत्त्वविचारमे समय गया; किन्तु स्वात्मज्ञानसे बद्चित रा। 
अब अवसर अच्छा है यदि अंतरंगसे परिश्रम किया जावे तब 
अनायास ज्ञानका लाभ हो सकता है। भेदज्ञान वह वस्तु है 
जिसके होते ही यह आत्मा अनन्त संसारके बन्धनकों छेद 
सकता है। भेदजश्ञानके असावमे जो हमारी दशा हो रही है वह 
हमको विदित है । उसके बिना हस परको अपना मानते हैं। 
( मिण्डके सार्गमें मार्गशी्ष ६-७ ) 
, हम निल्तर यही प्रयास करते हैं जो बह पदार्थ हमारे 
अनुकूल रहे। पदाथ दो तरहके हैं-एक चेतन और एक अचेतन। 
अचेतन पदार्थ तो जड़ हैं। उनमे न तो राग है और न हप हैं। 
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वह न तो किसीका भला करते हैं और न किसीका घुरा करवे ह। 
हम स्वयं अपनी रुचिसे अनुछूत्त प्रतिकूल देख काल्पनिक घुरा- 
भत्ता मान लेते हैं। इसमे कारण हसारी रुचिभिन्नता हे । 
( मार्गशीप क्ृ० ८ 
पदार्थकी उ्पत्तिम केवल उपादान छुछ कर सकता है और 
निमित्त कुछ कर सकता है। यद्यपि काययेका प्रहण उपादानमे ही 
होता है। 
( सार्गशीप कृ० १० ) 
सामग्री कार्यकी उत्पत्तिमे सहायक होतीहै। सामग्रीमे एक उपा- 
दान और इतर सहकारी अनेक होते हैं। जैसे छुम्मकी उत्पत्तिमें मिट्टी 
उपादान और कुम्मकार आदि सहकारी होते हैं। इन सहकारियोमे 
चेतन भी होते हैं और अचेतन भीहदोते हैं। अचेतन कारण दो चाहे 
चेतन हो, बलात्कारसे कार्य उत्पन्न नहीं करते। किन्तु उनकी सह- 
कारिता अति आवश्यक है | 
( मार्यशीप झु० ४-६ )- 
गल्पवादसे आत्मा सुमागसे च्युत हो जाता है। आत्मामे 
जो आहइुजता होती है उसफा एक कारण यह गल्पवाद भी है। पर 
पदाथोका परिणमन।होता है। इसमे आपका न लास है और न 
हानि है| तुम व्यथे उसे अपना सानकर दुखके मोक्ता बनते हो । 


( फूफ मार्गशीप झु० १२ ) 

है आत्मन्‌ | तुम्हारी शक्ति अचिन्त्य है। अजीब पदार्थोसे 

तुम चंधकर संसारकी विभृति दिखाते हो। ओर जिस दिन उनसे 

सम्पक छोड़ दोगे, आनन्दके पात्र होगे। व्यथे मायाके जालमें 
पड़कर अपनी परिणतिको कलुपित करते हो। 


( फूफ मार्गशीर्ष शु० १३ ) 


चिकन 
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परिणामोंकी जाति असंख्य प्रकारकी है। जहाँतक बने इसे 
न्यून करो। विकत्पजाल ही से आहुलता होती है। ज्ञानमें क्लेय 
आनेसे कोई प्रकारकी आजुलता नही। आकुलताका उपादान मोह, 
राग-द्वेष है, कहना छुछ और करना कुछ यही महती अज्ञानता है । 
( चमबलतटपर मार्यशीर्ष छु० १५ ) 
ज्ञानावरण आत्मासे ज्ञानगुण विह्वका प्रकाश प्रकट नहीं होने 
देता । उसमे भूल कारण मोह परिणाम है जो यह दुदंशा कर रहा 
है। जिन महापरुषोने इसपर विजय प्राप्त की वे धन्य है.। 
( मार्गमें पौष कू २) 
जो स्वाभिमानी है वह इतरकों तुच्छ भानता है। इतरका 
उत्कर्प न सहना यही महती अज्ञानता है | जहाँ अज्ञानता है वहाँ 
पर भेदज्ञान होना असम्भव है। स्व जीव सामान्य रूपसे,समान हैं, 
करमक्ृत भेदसे भिन्न हैं । कोई उत्तम हैं, कोई मध्यम और जघन्य 
हैं। इन भेदोंसे सर्वेथा तुच्छ मानना ज्ञानी जीषोंको अच्छा नहीं। 


( मार्ग पौप के ३) 
परमार्थसे देखा जावे तब केवल निजरकी परिणतिसे हम च्युत 

हैं। अतः इन लोगोके चक्रमे आजाते हैं। 
(पौष कृ० ४) 


परका समागम सुखद नहीं; क्योंकि परके समागमसे अनेक 
विकट्प होते हैं। विकतप दी आकुलताके जनक हैं। आत्मामें 
ज्ञान है। उससे वह उस विकल्पके अनेक अथे स्वरुचिके अनुकत 
ही लगाता है। और छुछ यथार्थ भी लगता है तब उनको रखनेझो 

चेष्टा करता है। 
( पौष कृ० णु ) 


परके समागममं अनिष्ट ओर इृष्ट करपना मत करो। इृष्टा 
निष्ट करपना अंतरंगसे होती है। अतः यदि सम्तागमकों नहीं 


बर्णी-वाणी ४२८ 


चाहते हो तव अन्तरंगकी कर्पना त्याग दो। परको इृष्ट-अनिष्ट 
माननेकी वातको त्यागो। दोष आपमे देखो, तभी सुमाग मिलेगा। 
(पौप क० ६ ) 
आल सन पूर्ण हुआ ओर कलसे सन वदल जावेगा। संसारका 
चक्र इसी प्रकार चल रहा है| इसमे हे विषादकी बात नहीं। 
संसारकी दशा सदा यही रहेगी और हम जेसे हैं वैसे ही रहेगे। 
बहुत अभ्यास किया परल्तु शांतिके उपायमें असफल ही रहे। 
इसका कारण मोहकी वहुलता ही पाई गई | 
(पौष कुछ |] ) 


